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पूर्वोक्त चारों पुरुषाों का ज्ञान नहीं है जोर घमम, कर्म संज्ञा 
को भी नहीं जानता है, जडलों में अपनी जायु को विताता हैं, शीत, 
ताप, और वातादि से उत्तन्न हुए कष्टों को सहन करता है, 
जिसके हृदय में परछोक का विचार भी नहीं होता है, पहिरने को वल्ल 
भी नहीं मिलता है, दृक्षों की छाहों को शरीर॒पर लूपेट लेता है, शिर 
के वालों को बांधने के लिये एक सूत का धागा भी जिसके पास नहीं 
रहता है, छताओं के तन्तुओं से जपने केशों को वांघता है, जिसको 
रहने का घर भी नहीं है और गिरिगहरों में वास करता 
है, इस प्रकार की अवखा वाले मनुप्य ( जिस महाशय ने न देखे हों 
वे कलकतते के चिड़ियाघर में जाकर देखलें ) अधमाधम कहे जाते 
हैं| अब जधम पुरुषों की खिति दिखलाई जाती है- 

जो छोग परलोक को नहीं मानते हैं, धम्मिष्ठ पुरुषों की हँसी किया 
करते हैं, म्य, मांस का मक्षण करने में जन्म फो कृताथे मानते 
हैं, दूसरे के दुःख त् देखकर अपनेही खुख में आासक्त रहते हैं, 
चार पुरुषाथों में से अथे ओर काम को ही सम्पूर्णतया मान्य 
करते हैं, घमम तथा मोक्ष को तिरस्कार की दृष्टि से देखते हैं वेसे 
मिल, पुछिंद, नाहल और बब्बर आदि लोग अघम गिने जाते 
हैं।इन के अतिरिक्त उच्च गोत्रादेक को श्राप्त करने पर भी 
जो जात्मा, पुण्य, पाप, नरक, खर्ये, कुछ मी नहीं मानता है वैसे 
चावीक सच्श नास्तिक छोय भी अपमों की पाक्ि में गिनेजाते हैं | 
वेतेमान समय में एक दशन के जनुयायी जो दूसरे दर्शन के 
अनुयायी को नासिक कहते हैं उनकी गणना इसमें नहीं हो सकती 
क्योंकि इसरीति से तो दुनियाँ में एक दूसरे की अपेक्षा से कोई भी 
आस्तिक नहीं ठहरेगा, और तव तो सभी कोई अघम ही वन्‌-' 
जावँगे | प्रसंगवश मुझे कहना पड़ता है कि जैसे वेदधर्म को मानने 
वालों ने छिखमारा है कि “ नासखिकों वेदनिन्दकः ” इस 
वाक्य पर अगर -बुद्धिमान्‌' विचार करें तो रृदयादशे में अवस्य ही 
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ऐसा प्रतिमास होगा कि यह वाक्य अपने बचाव के लिये ही रखी 
है, अगर इसीतरह हमलोग भी अपने मत की निन्‍्दा करने वाला 
को नासिक ठहराने के लिये “ नास्िको जेननिन्दकः ” ऐसा 
वाक्य बनावें तो हमें कोई रोक थोड़े सकता है ? किन्तु नहीं ! 
ऐसे दंडादंडी युद्धको हमछोग नहीं पसंद करते हैं. सजनो ! 
बेदानुयायी हो वा जैनानुयायी हो किन्तु “ नासिको नासि- 
वादकः ” इस वाक्य से चार्वाक सदश लोग ही नासिक ठहर 
सकते हैं, किन्ठु जो छोग आत्मा, पुण्य, पाप, खगे, मोक्षादि वस्तु- 
आंको मानते हैं वें किस तरह नास्तिक हो सकते हैं! हाँ ! 
यह मत अमुक मत से मित्र है, यह अमुक से भिन्न है ऐसा 
मानने में तो किसी प्रकार का विरोध नहीं समझा जाता है । 
इतना समयोचित कहकर अब मैं प्रस्तुत अधर्मो की अधमता का 
प्रकाश करने का प्रयत्न करता हूँ- 

में पहिलेही कह चुका हैँ कि अधम लोग अथे और 
काम इन्हीं दो पुरुषाथों को मानते हैं, अब यहाँ पर अधघम पुरुषों 
को प्रश्न पूछने का अवसर मिलता है कि अर्थ और काम मिले 
सो कहाँ से ? वे छोग उसका जो कारण बताबेंगे उसीको 
हमलोग धर्मसंज्ञा से सिद्ध करेंगे, जब धर्म सिद्ध होगा तब समस्त 
वस्तुका समुदाय भी खतःसिद्ध दृष्टि में आवेगा। इसी तरह युक्ति 
और उपदेश मिलने पर भी जो लोग नासिकता नहीं छोडते हैं 
उन्हींको अधमपुरुष कहते हैं। अब विमध्यम पुरुष के छक्षणों को 
दिखलाने का प्रयत्न करता हं- 

जी छोग धरम, अथे तथा काम की आराधना सांसारिक सुखों के 
लिये करते हैं, मोक्ष की निन्‍्दा और स्तुति नहीं करते हैं, अन्न के 
विषय में जैसे नारिकिल द्वीप के मनुष्य मध्यखभाव रखते हैं उसी 
तरह विमध्यम पुरुष मोक्ष के विषय में अभिराष अनमिलाष नहीं करते 
हैं, केवल “इस छोक में ऋद्धिसमृद्धिवाले. पुरुषों को देखकर 
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साधन में तत्पर होते हैं, और .मनमें ऐसा चाहते हैं कि हम दान, 
शील, तप तथा भाव करके मवान्तर में पुत्र परिवार धन धान्यादि समृद्धि 
वाले बनें | ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य ओर शूद्व ये चार वर्ण विमध्यम 
पुरुषों में गिने जाते हैं। अब मध्यम पुरुषों की व्याख्या देखिये- 

मध्यमपुरुष थम, अथ, काम तथा मोक्ष इन चार पुरुषार्थों की मानते 
है, किन्तु मोक्ष को तो परमतत्त्व समझते हैं| मोक्ष ही जिनके 
डिये उपादेय है, किन्तु हीनसत््व और कालानुसार मोह ममत्वभाव 
को नहीं छोड़ सकने के कारण धरम, अर्थ और.काम तीनों ही वर्ग 
की आराधना को यथासमय परस्पर अविरुद्ध रीति से साधन करते 
हैं। मुनिवरों के भक्त और साधुमाग के पोषक होकर दान, शील, 
तप तथा भाव और परोपकारादि सुन्दर गुणगर्णों से विमूषित, सम्य- 
क्तव मूल द्वादशत्रत को निरतिचार- रीति से पाकन करनेवाले 
गृहस्थलोग मध्यम पुरुष कहेजाते-हैं | अब उत्तमपुरुषों की उत्तमता 
पाठकों को श्रवणकराने का समय आया है। पाठकलोग उसे ध्यान 
देकर सुने। 

उत्तम पुरुष चार वर्गों में से मोक्ष को परमतत्त्व मानते हैं और 
उसके साथ मोक्ष की ही आराघना करते हैं। कोष, मान, माया, 
लोभ, राग, द्वेष, मोह, मत्सर, रति, अरति, शोक, भय, घृणा आदि 
दुगुणों को छोड़कर सद्युणों के व्यापार में चित्तः छयाकर, घन, 
धान्य, मार, खजाना, पुत्र परिवार को तुच्छ समझकर, वैराग्य- 
चासना से वासितान्तःकरण होकर, शमसाम्राज्य के भवनरूप चारित्र- 
धर्म का सेवन करते हैं; शत्रु,- मित्र, निन्‍्दक, पूजक, मणि, 
कांचन, सज्जन, दुजेन, निन्दा, स्तुति, मान, अपमान, सुंदर, असुंदर, 
इत्यादि सभी वस्तुओं को समानभाव से देखते हैं, समस्त जीवों को 
'हदितमरे उपदेश देते हैं, कदापि ऐसा काये नहीं करते जिससे किसी 
जीव को उनसे द्वेप हो जाय, काग्वनकामिनी से स्वथा दूर रहते हैं, 
गृहस्थों के संबन्ध से विरक्त, अनारम्भी, सत्यवादी,' अस्तेयी, 
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ब्रह्मचारी, निष्परिमही, जो धर्मोपदेशक गुरु होते हैं वेही उत्तमपुरुषों 
की पह्डि में गिने जाते हैं । 

यहाँपर मुझे कहना चाहिये कि वे उक्तगुणों से भी अधिक गुण- 
परम्परावाले होते हैं, केवल पेटपूजा करनेवाढे और द्थाआडम्बरी 
नहीं होते हैं-- 

यतः--- 

& प्रहान्॒तधरा धीरा भैक्ष्यमात्रोपनीबिनः । 
सामायिकस्था धर्मोपदेशका गुरवों मता। ॥ १॥ 

भावार्थ- पश्चमहाजत को धारण करनेवाले अतएव धीर, और 
भिक्षा वृत्ति से जीनिवाले, सामायिक में तत्पर धर्मोपदेशक गुरु 
माने जाते हैं, उनसे विपरीत अगुरु कहे जाते हैं. कहा भी है कि- 

४ सर्वाभिलापिण; स्वेभोजिनः सपरिग्रहा। । 

अन्नह्मचारिणो मिथ्योपदेशा गुरवों न तु '॥१॥ 

भावाथै-सब वस्तुओं की अमिलाषा करनेवाढे, और सब चीजों 
का भक्षण करनेवाले, धन धान्य चाँदी सोने आदि के पारिभिहसे युक्त, 
अन्नह्मचारी, और मिथ्या उपदेश देनेवाले अगुरु कहे जाते हैं, अगुरु 
छोग रंगीन वस्तरों को धारण कर जगत्‌ को ठगते हैं। वेसे. ठग छोगों 
के फन्‍्दे में भव्यजीवों को न आना चाहिए, थे ठगलोग 
उत्तमों की पढ़ें में तो क्या विमध्यमों फी गिनती में भी नहीं गिने 
जाते हैं बल्कि मैं कह सकताहं कि उन छोगों को अधर्मों की पढे 
में रखने में भी कोई हानिः नहीं देख पड़ती है, “इस दुनियाँ के 
आधारभूत उत्तम पढ़िवाले मुनिरत्न ही हैं वे लोग उपदेश से 
तारे, वा दशन देकर तारें, चाहे धर्मठाभमरूप आशिष देकर 
तारें लेकिन संसारसम॒ुद्र से तारनेवाले तो वेही सुगुरु हैं जिन 
की व्याख्या में पाहिले ही करचुका हूं। क्योंकि जिसमें स्वर्य॑ 
पार होने की शक्ति है, वही दूसरे को भी पार उतार सकता है। जिसको 
आपही शक्ति नहीं है वह यादि दूसरे को पार उतारने का साहस करे 
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तो उन दोनो ही आदरमियोंके डूब जानेंगे कोई संशय नहीं रहेगा- 

सजनों ! उपयुक्त वात, में अपने जी से कहता हूं ऐसा मत 
समझिये क्योंकि शाखकार भी कहते हैं कि- 

# परिग्रहारम्मे मग्नास्तारयेयु। कर्थ परान्‌। 
स्वयं दारेद्रों न प्रमीश्यरीकतुमीयर! ” ॥१॥ 

भावाथे- परिश्रह आरंभ में डूबा हुआ पुरुष दूसरे को तारने में कैसे 
समथे होगा? जो स्वयं दरिद्वी हे वह पुरुष दूसरेकी घनवान्‌ करने में समर्थ 
नहीं होता है-- एक वात अनुभव से सिद्ध होती है कि जो मनुष्य 
साधुगुण सम्पन्न है वह विना उपदेश दिये दर्शनमात्र से ही 
क्लेश से तप्तपुरुष को शान्त कर देता है| अगर उस पुरुष 
का उपदेश मिले तो इतना बडा छाम होता है कि जिसकी सीमा नहीं॥ 
यहाँ पर एक प्रश्न हो सकता है कि “ जो साघुगुणयुक्त व्यक्ति 
उपदेशाम्त को पान कराता है. तथापि कितने ही जीवों को शुण नहीं 
होता है अतएव पूर्वोक्त कथनानुसार वह महात्मा (उत्तमपुरुष) नहीं 
होसकता है, क्योंकि कितने ही जीवों को उससे लाभ नहीं पहुंचा ” 
इसके उत्तर में समझना चाहिए कि बढ़ई सुशिक्षित है, कुल्हाड़ी बहुत 
तीक्ष्ण है, परन्तु काष्ठ में एक गांठ बड़ी भारी मजबूत छगगी हुई है, अतः 
काष्ट नहीं कटता है तो यहाँ पर बढ़ई और शस्त्र का दोष नहीं 
है। इसी तरह जो जीव कठोर होता है उसको अगर उपदेश न छगे 
तो उपदेशक का ओर उपदेश का दोष है ऐसा कमी नहीं समझना 
चाहिए-- सिंहिनी का दूध सुवर्ण के ही पात्र में रहता है। योग्या- 
योग्यपुरुषों का विचार शास्त्रों में स्पष्ट छिखा हुआ है और इसी 
कारण से युरुषों के छः विभाग किये गये हैं अब में प्रस्तुत विषय की 
ओर झुकता हैँ और पाँचवें उत्तमपुरुषों की व्याख्या दिखलाता हूँ। 
पूर्णमन, अमोही, ज्ञानी, ध्यानी, शान्त; जित्तेन्द्रिय, त्यागी, वैरागी; 
क्रिया में तत्पर, निर्लेप, निरप्ठही, विद्यावान्‌, विवेकवान्‌, मध्यस्थ; 
भयरदित, अनात्मसंशक, तत्तदृष्टि, सर्वेसम्राद्धिवान्‌ , कर्मफलूचि- 
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न्तक, भवोद्विन, जतिथिं, छोकिकव्यवहार॒पराड्मुख, मोक्षामिलाषी, 
अनगार, मुनि, म॒मुक्षु, मिक्षु, और वाचंयम, इत्यादि विशेषणों से 
विशिष्टपुरुष को उत्तमपुरुष कहतें हैं. इतना कहकर अब मैं उत्तमो- 
त्तमों की व्याख्या करनी आरम्म करता हूँ- 

पूर्वोक्त उत्तमपुरुषों का ध्येय, पूज्य, माननीय, वन्दुनीय, ख- 
वनीय, ईश्वरपदवाच्य, सर्वेथा रागद्वेषरहित, केवलज्ञान से छोका- 
लोक के स्वभाव का प्रकाशक, प्रमाणयुक्त वचनवगेणा का उपयोग 
करनेवाला, स्याद्वाद्शैलीयुक्त उत्पाद, व्यय, भव्य, इन तीनो पढों 
का ज्ञान गणघरों को देनेवाढा, निर्विकार, निरबाघ, परस्पर-+ 
विरोधादि दोषरहित, आगमों का अधिपति, शासननायक, शिव- 
सुखदायक, परम कृपा, कल्पवृक्ष रल्चिन्तामणि कामधेनु से भी 
अधिक दान देनेवाला, दान लेनेवाले को मोक्ष के स्वाधीन -करने- 
वाला, ऐसा धर्मचक्रवर्ती तौर्थकृर उत्तमोत्तम पदालडकृत है। 
बस ! यहां छः प्रकार के पुरुषों के स्वरूप का छेशमात्र मेने पाठकों 
को दिखलाया है, अबः इस से पाठकों को विचारशीर होकर 
जानना चाहिये कि मैं किस पह्नि में हूँ! मेरे . लक्षण कोन से 
परुष के हैं? विचार करने से यदि मार्म हो कि अद्यापि में नीच पढ़िः 
में हैँ तो ऊंची श्रेणी में जाने का प्रय्ल करना चाहिये, अगर ऊंची 
कक्षापर हूं तो उच्चतर कक्षा .की अमिराषा करनी चाहिये | इतना 
विवेचन करके अब मैं पुरुषाथे की व्याख्या-पर आने-का प्रयत्न 
करता हूँ- 

- ““पुरुषस्य अथः पुरुषा्थ”” अर्थात्‌ पुरुष का जो. अथे. उसको 
पुरुषाथे कहते हैं। शाख्रकारों ने इस पुरुषाथे. के चार विभाग माने 
हैं। १ धम २ अथ ३ काम ओर १ मोक्ष | -इन-चार पुरुषार्थों में 
से प्रथम धर्म का सामान्य लक्षण कहना चाहिये, “ यतोस्युद्यनिः- 
अयसासिद्धिः स घमे:”? - भावार्थ:-- जिससे -समस्तः प्रकार का उदय 
और मोक्ष. की. सिद्धि हो-उसी का: नाम बगे है अथवा- 


(६ ५.) 


४ शानिश्रम्ननानद जन्तून वारणाद्धम उच्यते । . - 
संबप्रादिदंधाबिब) सर्वज्षोक्तों विम्नक्तयें  ॥ १ ॥| 

भावा्य॑-द्ुगति में मड़त हुए प्राणियों को घारण करने के कारण धर्म- 
कहा जाता दे । यह संबमादि दक्षमकार वाठछा तथा सबज्ञ का कहा हुआ 
धर्म मुक्ति के लिय समथ है। जन, वाद्ध, साइुन, देव; मासवत,पातझ्ञलि 
तथा मनुप्रश्नति समग्र दर्शन के अनुयायी ओगों ने क्षान्त्वादि दशम- 
कारक ब्मों की स्वीकार किया हैं, केवल झब्द में भेद रकखा है, जरथ 
में अन्तर नहीं € | अगर अथीन्‍्तर है तो मुझे कहना पड़ेगा कि: 
स्वाभाविक वस्नुओं में फेरफार नहीं हो सकता है, क्योंकि'संस्कृत 
प्राकृत भाषा सववत्र एक्क समान ही मिलेगी, यदि देशी ग्राकृत देखी 
जाय तब फेरफार माढम हो सकता है, कारण यह है कि वह देशक्ृत : 
भेद है, और देथक्ृत भेद जो होता है वह कृत्रिम होता है। यहाँ पर. 
मुझे, एक दूसरा स्थूछ दृष्टान्त याद जाता हैं कि मित्र मित्र 
देश के सी मनुष्य इकट्ठे क्रिये जायँ ओर उनछोंगों को वठाने 
के लिए अगर शब्द प्रयोग किये जायेँ तो एक सौ शब्दों के प्रयोग 
भिन्न भिन्न भाषाओं में करने पड़ेंगे, ऐसा नहीं करके अगर उनको 
बेठाने के लिये दोनों हाथ रम्बे करके नीचे किये जाये तो समस्त 

भनुप्य समझ ,जायँँगे कि वह हमको बैठने के लिये कह रहा है 
इसी तरह चुप रहने के लिये शब्द के अछगय अलूग प्रयोग नहीं. 
करके नाकपर तर्जनी अछ्ुली रखकर चुप करने की चेश की 
जाय तो सब कोई चुप हो जायेंगे. और भी देख लीजिये अगर 
कोई पुरुष अपरिचित देश में गया हो, और उसको क्षुधा छगी हो, 
दाल रोदी का नाम नहीं जानता हो, मिक्षा किन शब्दोमें मांगनी 
चाहिये यह भी उसको माँल्म - नहीं. हो, तव वह बिचारा पाँचों 
ढियों को इकझ्झी करके मुँह पर रखकर ओर पेट पर हाथ ,छोड़ 
चे्टा करेगा तब कसाही मूर्ख क्‍यों.न हो वह भी समझ जायगा कि 
यह मनुष्य खाने के लिये मांग रहा है । । 


(8. जड़ 

उपयुक्त दृष्टान्तों से पाठक अवश्यही समझ गये होंगे कि स्वामा- 
बिक वस्तुएँ ज्योंकी त्यों ही रहती हैं उनमें भेद नहीं पड़ता । अब 
मैं दशविध धर्मके लिये मनुजीका छोक यहां पर उद्धृत करता हूंः-- 

“धूति; क्षमा दमोउस्तेयं शोचमिन्द्रियनिग्रहः । 

धी्विया सत्यमक्रोधो दशक धर्मलक्षणम्‌ ”॥१॥ 

भावाथ-(१) शति अर्थात्‌-सन्तोष रखना (२) क्षमा अथोत्‌- 
दूसरे के अपकार करने पर भी उसका भला करना (३) दम अथोत्‌-- 
बिकारके कारणोंके मौजूद रहने पर भी विक्रियाको नहीं प्राप्त होना, 
अथवा शीतताप आदि परीपहोसे भी क्लेश न मानने और सहन कर- 
नेको भी दम कहते हैं) (9) अस्तेय अर्थात्‌ अनुचित रीतिसे किसीकी 
कोई वस्तु हरण नहीं करना (५) शोच अथात्‌-अन्तःकरणको पवित्र 
रखना ( कितनेही छोग जरू मिट्ठीसे शरीर झुद्ध करलेनेको ही 
शौच समझते हैं किन्तु यह उनकी भूल है। शरीरकी शुद्धि को धम 
मानना बुद्धिमानोंके मनमें युक्तिपूषेक ठीक नहीं जैचेगा क्योंकि 
धर्म तो आत्मशुद्धि करनेवाला होता है। अगर शरीरशुद्धिको धमे 
माना जाय तो अनारयों में भी शौच धम प्राप्त होना चाहिये । अगर 
यह कहो कि प्राप्त होता है तो फिर उन्हें अनाये क्यों कहा जायगा £ 
इत्यादि सूक्ष्म विचारोंसे यही प्रतीत होता है कि अन्तःकरणकी 
पवित्रता ही शौच है ) (६) इन्द्रिय निम्रह अभौत्‌-पश्चेन्द्रियोंके २३२ 
विषयोंमें रागद्वेष रहित होकर व्यवहारकरना ( अब यहां पर जानना 
चाहिये कि इन्द्रियां अपनी खाभाविक चपलता के कारण अपने २ 
विपयों पर अवश्य गमन करती हैं | वे अगर क्षणभर के लिये हठ- 
योगद्वारा रोकी जाँय तो उसे वास्तविक निम्नह नहीं कह सकते | 
वास्तविक निम्नह तो ज्ञानपूर्वक विषयोंमें अभाव होना ही है। जब 
तक शरीर है तब तक उसका इन्द्रियों के साथ सम्बन्ध है । रास्तेंमें 
चलते हुए महात्माकी इन्द्रियाँ भी अपने २ विषयोंकी ओर 


जाती हैं किन्तु महात्माके अन्तःकरण में विषयों पर राग छ्वेष का 
हे | 


( १० ) 


अभाव होने से वाब्छा नहीं है इसलिये इसे इन्द्रियनिम्रह कहने में 
किसीको आपत्ति नहीं हो सकती ) (७) थी जथाद शातत्र, 
खानुमव और सम्परदायमें तत््वका चिन्तन करना (८) विद्या 
अथवा जात्मज्ञान अर्थात्‌ मैं ज्ञानमय, दर्शनमय, चारित्रमय, जच्छेदी 
अमेदी, अनाहारी, अतीन्द्रिय, अकषायी, शुद्ध, चुद्ध, अकलंकादि 
अनेक विशेषणोंसे युक्त हूँ ऐसा ज्ञान होना | (९) सत्य जथोव्‌ जो 
वात हो उसे पूछे जानेपर जेसी की तैसी वतराना | (१०) अक्रोष- 
अथोत्‌ क्रोधषका कारण प्राप्त होने पर भी ज्ञानहश्पूवेक क्रोध नहीं 
करना । इस प्रकार मनुस्म॒तिके छठे अध्यायके अन्तमें धर्मके दश- 
विध खरूप दिखलाये हुए हैं। प्रथम ब्राह्मणोंका सामान्य घमं कहा 
है तदनन्तर इन दश प्रकारके धर्मोको पढनेका अनुरोध किया गया है 
इसके वाद अनुष्ठित करनेके लिये शिक्षाएं लिखी गयी हैं । उन 
शिक्षाओंके अन्तमें संन्यास लेनेका उपदेश किया है क्यों कि विनां 
संन्यास अहण किये पूर्वोक्त दश प्रकारके घ्मे गृहस्थोंसे पालन नहीं 
हो सकते हैं | उसी तरह जैनतत्त्ववेत्ताओंने भी दश प्रकारका यति- 
धर्म दिखलाया है । जैसे- 
*ख़न्‍्ति महव अज्जव मुत्ति तव सब्जमे अ वोधव्वे | 

सर्च सोअं अकिंचर्ण च वंर्म च जइधम्मों ॥१॥ , 

भावाये-(१) क्षान्ति अथात्‌ छघका अभाव (२) मार्दूव 
अथोत्‌ मानका अमाव (३ ) आजेव जथात्‌ दंभताका त्याग (४ ) 
मुक्ति अथोत्‌ छोमका असाव (५ ) तप अर्थात्‌ इच्छाओंकी रोक 
(६) संयम अथात्‌ इन्द्रियोंका निम्रहद (७) सत्य अथोत्‌ यथाव- 
स्थित वस्तु का कथन (८) शोच अर्थात्‌ सब जाँवोंके साथ अनु- 
कूल व्यवहार करना जिसमें किसीका अपकार न हो अतएव जन्तः- 
करण की पवित्रता (९) जआर्किंचन अर्थात्‌ सब प्रकारके परिअ्रहोंका 
त्याग और (१०) ब्ह्मचये अथोत्‌ सर्वथा अन्नह्मका त्याग करना । 
ईंसी तरहसे प्रत्येक दशेनवालॉने दश प्रकारका धर्म माना है। कते- 


(६ ११ ) 


व्यमेदसे धर्मेका भेद होता है। कारणोंमें कार्योपचार करके भेद 
गिने जाते हैं । जैसे, श्रुतधर्म और चारित्रधम; अर्थात्‌ जो धर्म शर॒तसे 
बने वह श्रुत और जो चारित्रसे बने वह चारित्रधर्म कहा जाता है । 
उसी प्रकार साधु धमे और ग्रृहस्थधर्म | साधु से जो धरे बने वह 
साधुधर्म और ग्रृहस्थों से जो घमं बने वह ग्रहस्थ घमे कहाजाता 
है । वैसेही निश्चय धम और व्यवहार धर्म- अथौत्‌ , निश्चयनया- 
नुसार जिन वस्तुओंकी पाहिचानसे आत्मगुणका छाम हो वह 
निश्चयघम ओर व्यवहारिक धर्म कृत्योंसे उत्पन्न हुआ पुण्यबन्ध रूप 
धर्म व्यवहारिक धमे कहा जाता है । वेसेही दान, शीर तप और 
भावके अनुसार धर्मके चार भेद हुए-१ दानघम २ शौक्िधर्म ३ 
तपोधर्म और ४ भावधरम । दानधर्म पाँच प्रकारका होता है जैसे, 
अभयदान, सुप्रात्रदान, उचितदान, कीत्तिदान, अनुकंपादान । ब्ह्म- 
चर्यके १८ सामान्य और १८ हजार विस्तार भेद हैं । उन्हें पालन 
करनेसे जो धर्म होता है वही शी घम कहा जाता है | तपके दो 
भेद कहे हैं-बाद्य और आमभ्यन्तर | बाद्यके छः और आम्यंतरके छः 
कुछ मिलाकर तपके १२ भेद हैं | इन बारहो प्रकारके भेदोंसे युक्त 
तप करनेसे जो धर्म होता है वह तपोधर्म कहा जाता है। भावना 
पाँच प्रकारकी है | उन पाँचो प्रकारकी भावनाओंके करनेसे जो धर्म 
होता है वह भावधम कहा जाता है । ऐसे अनेक प्रकारके घमेके . 
भेद जीवोंको समझानेके लिये शास्रकारोंने उपकार बुद्धिसे दिखलाये 
हैं यहाँ उनका विस्ताररूपसे विवेचन करना अनावश्यक, समझ कर 
अब में धमे की परीक्षा करनेके चार कारणोंको बृतलाता हैँ ।. 
शास्रमें कहा हैः- 
“यया चतुर्भिः कनक॑ परीक्ष्यते निधषेणच्छेदनतापताडनेः | 
तथैव धर्मो विहुपा परीक्ष्यते श्रुतेन शीलेन तपोदयागुणे/॥१॥ 
भावाथे-जैंसे चतुर छोग खुवर्णकी परीक्षा कत्तौ्टके ऊपर 
घिस कर, छेदकर, तपाकर और हथौड़ीसे ऋूटकर करते हैं बैसेही 


ई 
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पंडित लोग घमकी परीक्षाभी चार. प्रकारसे करते हैं | पहले, शाखसे 
अथौत्‌ अमुक शाख परस्परविरुद्धादि दोपग्रस्त है कि नहीं इसका 
विवेचन करके यदि दोषरहित होतो मानना ओर न हो तो नहीं 
मानना चाहिये । दूसरे, शीरूसे अथोत्‌. ब्रह्मचय किसे कहतेहें १ 
उसको पालन करनेका क्या फल है ? किस हेतु त्रह्मचय अवलम्बन- 
किया जाता है ? इन वातोंकी सूक्ष्मरूपसे गवेषणा करके अगर बरा- 
बर मात्म हो जाय तो जानना कि यह धर्म ठीक हैँ । तीसरे तपोगुण 
देखना जथीत्‌ तपश्चयों का क्या हेतु है ? तप किसे कहते हैं ? 
उससे क्या काये होता है? इत्यादें का विचार खय॑ करना और जिसमें 
प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय और निगमन इन पाँचो अवयवोंसे 
युक्त तपोगुण सिद्ध हो उसमें धरम समझना चाहिये । अन्‍न्तर्म परी- 
क्षाका चौथा कारण द्यागुण है । जिसमें प्राणिमात्र की दया हे 
वही धम है ओर जिसमें प्राणिमात्रकी दया नहीं है उसे धर्म नहीं 
कहते | एकांशमें दयाकरनेवाला दयावान्‌ नहीं कहा जा सकता 
किन्तु मोहवान्‌ कहलाता है । ये मोह 9 प्रकारके हैं-शाखमोह, 
सम्बन्धभोह, आत्मीयमोह और ममत्वभावका मोह । जैसे हिन्दू- 
शास्त्रों गो को बड़ी प्रतिष्ठा दी गयी है इससे हिन्दूमात्र गौकी रक्षा 
करते हैं इसका कारण शासत्रमोह है । वेसेही मुसल्मानोंके शाखमें 
सूअर को नहीं मारनेकी आज्ञा है अतणव मुसलमान सूअरकों हराम 
समझते हैं । यह भी शाख मोहसेही है । अब सम्बन्धमोहको 
लीजिये, सिंहिनी जो अपने वच्चेका पाठन करती है वह सम्बन्ध- 
मोह है । यदि कोई मनुप्य कुत्ते, बकरीं या ओरही किसी पशुको 
प्रेममावले अपना समझ -कर उसकी रक्षा करता है तो उसे आत्मीय 
मोह कहते हैं और क्रीड़ा के लिये जो जीव याले जाते हैं उसे 
ममत्वमोह कहा -जाता है । किन्तु वास्ताविक' रीतिक्ले देखा जाय तो . 
समस्त जीवोंकी निःखार्थ मेत्री-भावसे रक्षा करनाही दृथा कहलाती 
है और वह दयागुण जिसमें हो उसेही धर्म जानना चाहिये । 
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पूर्वोक्तरीतिसे धमकी परीक्षा करनेके साथही साथ धमकी आ- 
शाधना करनेकाभी में आपलोगोंसे साविशेष अनुरोध करता हुआ “अथे! 
नामक दूसरे पुरुषार्थ की मौमांसा करनेकों अग्रसर द्ोता हैँ । शा- 
स्रोमें कहा है, “ यतः सर्वश्रयोजनसिद्धिंः सोडथेः | ” अथीत्‌ 
जिससे समस्त प्रयोजनोंकी सिद्धि हो उसे अथ कहते हैं । अर्थ 
धार्मिक पुरुषोंको पुण्यकर्मक्र फलखरूप यावत्‌ मोक्षसुखका देनेवाला 
है, विषयीजनोंके समस्त विषयोंकी प्राप्तिक कारण है, छोमियों 
के लोमविषयका मूक कारण है, राजाओंकी श्रीजृद्धिका * मुख्य 
हेतु है, व्यापारी छोगोंकी व्यापार-बृद्धिका सहायमूत है और वेश्या- 
दिकोंकों कुकर्ममें लेजानेवाला है । कहनेका तात्पये यह कि हेमच- 
न्द्राचाय्ये का बतलाया 'स्वेप्रयोजनसिद्धिरूप' अथका छक्षण सान्व- 
थही है इसमें कोई संशय नहीं । 

अर्थ दो प्रकारका होता है, पहला न्यायसम्पन्न और दूसरां 
अन्यायसम्पन्न । न्यायसम्पन्न उभयछोकमें हितकारी होता है और 
अन्यायसम्पन्न दोनोंही छोकोंमें अहित करनेवाछा होता है। अब यहां 
पर यह प्रश्न उठ सकता है कि न्याय संपन्न विभव क्या वस्तु है ! 
अतणएव उसका थोडासा लक्षण दिखलाता हूँ:-- 

“स्वामिद्रोह-मित्रद्रोह-विश्वसितवश्वन-चौयोदिग्ोर्थों पा- 
जैनपरिहारेणाथोंपारजनोपायभूतः खस्ववर्णालुरूपः सदाचारों 
न्याय, तेन सम्पन्नो विभवः सम्पद्‌ यर्य स तथा न्यायसंपन्न- 
विभवः ” । 

भावाथ्थ-स्वामीका द्वोह, मित्रका द्वोह,' विश्वासी पुरुष को 
उगना, चोरी जूआ आदि दुराचारोंसे निन्दुनीय अथैके उपाजेनका 
परिहार करके द्ृब्यं उपाजेन करनेका उपायभूत जो अपने अपने 
'वर्णानुसार सदाचार है उसीको न्याय कहते हैं । 'उससे प्राप्त हुआ 
जो अर्थ है वह न्यायसम्पन्न कहा जाता है । वह दोनों लोकर्मे 


( १४७ ) 


हितका करनेवाला होता है । न्यायवाला पुरुष इस छोकमें शंका- 
रहित होकर जपने शरीरम मोग करेगा; मिन्नादिकोको उसका हिस्सा 
देगा, वह सत्पात्रको दान दे सकता है, दयाकरके दीन अनाथोंकी भी 
उससे रक्षा कर सकता है । यह न्यायसंपन्न द्रव्य उसे परलोकर्में भी 
हितकर होता है । अन्याय करनेवाले इस लोकम तो राजदृण्ड, वध, 
बंधन आदि अनेक कष्ट पातेही हैं, परलोकर्म भी उन्हें नरकादिके 
कृष्ट सहन करने पड़ते हैं | यतः- 

“सवंत्र शुचयों धीरा! खकमबलगर्विताः | 

कुकमेनिहतांत्मानः पापा) सवेत्र शक्षिताः )॥९॥ 

भावाथे- स्वकमोंके वलसे गवित घीर पुरुष सर्वत्र पवित्र अन्तः- 
करणवाले होते हैं लेकिन जिस पुरुषकी आत्मा कुकर्मोंसे नष्ट होगयी 
है ऐसे पापिष्ठ लोगोंका अन्तःकरण सर्वत्र शक्लित रहता है। कमी २ 
ऐसा भी होता है. कि अन्यायी पुरुषको तत्काल्ही अपने जन्यायका 
फल नहीं भोगना पड़ता तथापि यह निश्चय है. कि मविष्यमें उसे 
अपने किये हुए का फल अवर्यही चखना पड़ता है । वास्तव में 
सच्चे तत्तसे भराहुआ न्यायही अथे उपाजेन करनेका यथार्थ कारण 
हो सकता है | यतः- 

“निपानमिव मण्डूका/ सरः पूर्णमिवाण्डजा:। 

शुभकमोणमायान्ति विवशाः सवेसपदः॥ १ ॥ 

भावाये-जैसे कूँएके पास मेढ़क स्वयं जाते हैं और जैसे पूर्ण 
सरोवर के निकट पक्षी आपही आप चले आते हैं वेसेही शुभ कर्मो- 
चाले पुरुषके पास भी सारी संपदाएँ आपही आप गुणाथीन होकर 
चली जाती हैं । अन्यायसे उत्पन्न किया हुआ द्वव्य कमी घमेकाये 
में नहीं ऊग सकता है. और न्यायोत्पन्द दृब्य भी कमी अधर्मकाये 
में नहीं लमता । इस विषयका एक छोटासा इृष्टन्त यहां पर देंदेना 
शायद अप्रासंगिक नहीं गिना जायगा । 
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किसी नगर में एक बड़ा प्रतापी राजा रहता था । उसके 
प्रचण्ड तेजसे सारी प्रथ्वी थर २ कॉपती थी, उसका प्रतापसूरय 
दशो दिशाओं में अपना प्रभाव फेैलाये हुए था । एक समय की 
बात है कि राजाके मनमें एक सुदृढ़ दुगे बनवाने की इच्छा हुई 
जो कि कभी किसी कालमें किसी शन्नुसे नहीं जीता जावे और जिसमें 
रहकर -उसके वंशके छोग निरवच्छिन्न और निष्कण्टक राज्य इस 
पृथ्वी पर कर सकें | इसलिये उसने अपने यहां के एक प्रसिद्ध और 
प्रामाणिक ज्योतिषी से नींव डालनेका मुहते पूछा । ज्योतिषीने 
अपनी गणनानुसार एक बहुत उत्तम मुहते निणय किया और राजा 
से कहा कि हे राजन | यदि इस म॒हते में किलेकी नींव डाली 
जायगी तो आपके वंश भें ससागरा एृथ्वीका राज्य अचल होकर 
रहेगा । राजाने बड़ी प्रसन्नतासे उस मुहृत पर नींव डालनेकी तैयारी 
करनेकी आज्ञा अपने मंत्री को देदी और मन्त्रीने इस शुभसमाचार 
की समस्त राज्यमें डोंडी पिटवा दी । सारी प्रजा उत्सुकताके साथ 
उस दिनकी बाट जोहने छूगी । । 

देखते २ नींव डालनेका दिन आ पहुँचा | अमीर, गर्राब, सेठ 
साहूकार, ब्राह्मण शूद्र आदि सभी श्रेर्णाके छोगोंकी भारी भीड़ उस 
स्थान पर इकट्ठी हो गयी जहां पर किलेकी नींव डाली जानेको थी। 
सबलछोग उत्कण्ठाके साथ राजाके अनुष्ठान किये हुए इस कार्येकी 
निर्विष्न समात्तिके अथ प्रतीक्षा करही रहे थे कि इसी समय राजाकी 
सवारी आती हुई दिखाई दी । सब छोग उच्च स्वरसे महाराजकी जयजय- 
कार मनाने ढगे। क्रमशः प्रजाकी वह तुमुरू हष-ध्वनि कम हुई और 
ज्योतिषीजीने, जो महाराजके साथही आये थे, कहा “कि महाराज ! 
जहाँतक शीघ्रता हो कीजिये क्योंकि जो म॒ह॒र्त मेंने बतछाया है वैसा 
मुहर्त जल्दी फिर नहीं मिलनेका | ” महाराजने कहा कि “अच्छा तो 
आप बतलाइये क्या किया जाय मैं तो तेयारं हैँ । ” ज्योतिषीने 
कहा, “ पहले पाँच प्रकारके रत्न नींवमें डालने चाहिये किन्तु वे 
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रन न्यायके हों, अन्यायके उत्पन्न नहीं। ”” महाराजने अपने 
कोषाध्यक्षकों आज्ञा दी कि फोरन ही पांच प्रकारके रत्न नींवमें 
डालनेके लिये छाओ | ” इसपर ज्योतिषीने कहा “ महाराज ! 
बुरा न मानियेगा । आपके. खजानेका रत्न नींवमें नहीं डाछा जा 
सकता क्योंकि आपकी सम्पत्ति न्‍्यायकी नहीं है। राजाका घनः 
केवल न्यायहीका नहीं होता- उसका वहुतसा जश्न जन्यायसे मी 
आता है अतएव॒ आप इने उपस्थित व्यापारी और साहकारोंसे 
पूछिये अगर इनके. पास न्यायके द्वारा उत्पन्न कियाहुआ धन हो 
तो वही नीव॑ में डाछा जा सकता है । राजाने सबसे पूंछा किन्तु 
किर्सीने अपनी सम्पत्ति केवल न्‍्यायसे पेदा की हुई नहीं बतलायी 
इस पर ज्योतिषीने कहाःकि “महाराज ! आपके राज्यम सिर्फ एक 
सेठ है जो कभी अन्याय/नहीं करता । आप उससे कहें कि वह 
अपना रत्न आपको दे । ” राजाने उनके कथनानुसार अपने .आ- 
दमियोंकी सवारी लेकर उस सेठके पास भेजा । उन छोगोंने जा कर 
सेठसे कहा कि 'महाराजने आपको शीघ्रह्वी बुलाया है, चलिये। 
गाड़ी खड़ी है आप उसीपर सवार होंलें क्योकि वहां जल्दीहीं पहुँचना 
चाहिये । ” सेठने कहा “मैं पेद ही चहूँगा, क्योंकि जब मैं घोड़े- 
को खानेको नहीं देता तव उसपर क्योंकर सवारी कर सकता हूँ । ?? 
सेठकी ऐसी नीति देख कर सब कर्मचारी अवाक्‌ हो गये । वे छोग 
गाड़ी ठौठा छाये और वह विचारा सेठ दोड़ता हाफता हुआ राजाक्रे 
पास पहुँचा । राजाने पूछा, “.तुमेने कमी अन्याय किया है कि 
- नहीं? ” उसने कहा, “महाराज ! जन्मसे लेकर आजतक मैंने कभी 
अनीति नहीं की । जो कुछ साधुतापूबेक कार्य करनेसे मिलता है 
उसीसे अपनी जीविका अजन करता हैँ |” तब महाराजने कहा, 
“८ अच्छा इस समय मैं एक किलेकी नींव डालना चाहता हैँ उसमें 
सबसे पहले पाँच भरकारके न्यायसे * पेदा किये हुए रत्न डालने: चा- 
हिये । इसलिये ठुम मुझे रत्न दो जिसमें मेरा. यह काये उत्तमता 
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पूवेक और शीघ्रताके साथ हो जाय क्योंकि हमारे ज्योतिषीने कहा 
है कि आज के ऐसा महते फिर नहीं आनेका । मुह॒रत बाता जाता 
है शीघ्रता करो । ” सेठ ने उत्तर दिया, “महाराज ! आप हमारे 
अन्नदाता, राजा ओर पितातुल्य हैं जो चाहें ओोज्ञा कर सकते हैं 
किन्तु खेद है कि मैं आपकी इस आज्ञाको पालन नहीं कर सकता । 
मेरा पैसा नीतिका है| आपके काममें नहीं आ सकता । क्योंकि 
न्यायका धन कभी अधर्म कार्यमें नहीं जाता । ” इस बातकों सुन 
राजाको बेहद क्रोध हुआ और उन्होंने भय दिखलाकर सेठसे रत्न 
लेना चाहा | तब ज्योतिषीने कहा कि “अगर आप इससे बलगप्रद- 
शेन करके रत्न छोगे तब तो वह अनीतिका होजायगा फिर वह 
क्योंकर नींव में दिया जा सकता है ! ” राजाने अब आपेसे बाहर 
होकर कहा कि “ मेरा धन अन्यायका ओर सेठका धन नीति 
का है इसकी परीक्षा होनी चाहिये | ” ऐसा कह कर उन्होंने एक 
अशर्फी अपने नौकरोंको दी ओर कहा कि इसे जाकर किसी अच्छे 
महात्मा को दो । इसी प्रकार एक अशर्फी सेठसे लेकर दूसरे 
नौकरोंको दी गयी कि इसे किसी अव्बल दर्जेक पापी को दो । 
जिसका धन न्यायका होगा उसका त््यायमें ओर जिसका अन्यायका 
होगा उसका अन्यायमें जायगा । ऐसी आज्ञा देकर उन्होंने कई गुप्तचर 
इन लछोगोंके कार्योकीं छिपे २ देखनेके लिये नियत कर दिये । 
राजाका सह्ृल्प पूरा नहीं हो सका और निध्धारित मुह व्यथही में 
बीत गया । 

राजा और सेठकी अशर्फियों को लेकर राजकर्मचारियोंका दो दल 
दो ओर चला । राजाकी अशर्फी लेकर जो लोग चले थे वे लोग जब 
गंगाके किनारेपर पहुंचे तब वहां देखते क्या हैं कि एक वाल्त्रह्मचारी 
संन्यासी आसन लगाये ध्यानमें मग्न बैठे हैं । इधर उधरके लोगोसे 
पूछने पर ज्ञात हुआ कि वह महातपस्वी ४० वर्षसे उसी प्रकार वहाँ 
यर तपश्च्या कर रहा है और बालकपन से ही इसे तपस्यासे 
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डिगते हुए किसीने नहीं देखा । राजाके दूतोने सोचा वस इससे बढ़ 
कर महात्मा काहेको कोई होगा अतणव यह अशर्फा इन्हींकों देनी 
चाहिये। यह विचार उन्होंने अशर्फी उनके पास रखदी और कुछ 
दूरपर छिपकर देखने छगे कि यह महात्मा अशर्फीकोी लेकर क्या 
करते हैं? तदनन्तर कुछ देरमं जब उस महात्माकी समाधि खुली तब 
उन्होंने अपने सामने चमचमारती हुई स्वर्णम॒ुद्रा देंखी | सोचा, हमारी 
उग्नम तपस्यासे प्रसन्न होकर क्या परमात्माने ही यह मुद्रा भेजी है ?। 
नहीं तो कितनी कठिनतासे जो अर्थ पेदा होता है वह एकाएकी 
क्योंकर मेरे पास आयया ? वे इसी प्रकार सोचते विचारते थे कि 
उस अन्यायके घनने उनके हृदय के सकल सदगुणों को तो नष्ट कर 
दिया और उनके स्थान पर नाना प्रकार की बुरी वासनाएँ पेंदा 
होने छगीं | जिससे उन्होंने सोचा कि जपनी तपश्चयों के प्रभावसे 
अैंने सव कुछ तो देखा किन्तु “ नारीपीनपयोपरोरुयुगर्ल खप्नेजपि 
नालिज्षितत्‌ ! | अतएवं यह अमिलाषा भी पूर्ण करलेनी चाहिये । 
जिसमें यह वासना मनमें ही न रह जाय यह सोच उस महात्माने 
झुक वेश्या के घर जाकर अपना मुंह काल किया जिससे उसकी 9० 
वर्ष की तपस्या नष्ट होगई । राजा के गुप््चर यह ठीछा देखकर 
आश्वरयम आगये और उन्होंने निश्चय किया कि वास्तव में अन्याय 
का घन कमी घमे कायेमें व्यय नहीं हो सकता । 

इधर जिन दूतोंने सेठकी अशर्फी पायी थी वें छोग गंगाके 
किनारे घूम रहे थे कि उसी समय टोकरीमें वहुतती मछलियों 
को रखे कन्घेपर जाल लूटकाये मछाहकों देखा जिसके शरीर पर 
कोई कपड़ा नहीं था, ओर सिर्फ कमर में लंगोटी वांधेहुए था, उसके 
सारे शरीरसे इस प्रकारकी दुर्गन्धि आती थी जिससे पास के 
चलने वाढा को नाक वन्द करनी पड़ती थी | दूतोंने सोचा कवि 
इससे बड़ कर पापी कौन होगा जो नित्य सहत्ों जीवोंकी हिंसा 
“करके ही पेट पालता है । ऐसा विचारकर उन्होंने वह अश्ञर्फी उसे 
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देदी ओर कहा कि “राजा ने आज दौन दुःखियोंको बहुतसा दान 
दिया है, इस लिये तुम भी यह अशर्फी छो और जाकर आनन्द 
करो | ” महछाहने अशर्फी कभी देखी नहीं थी | उसने सोचा कि 
परमात्माने मुझपर तो आज बड़ीही कृपा की । अब देखिये यह न्यायकी 
मुद्रा उस मत्त्यजीवीके विचारोंको किस प्रकार पलट देती है । 
उस मलााह ने विचार किया कि पहिले तो में इतने जीवों को 
दिनभर बैठकर संहार करता हूं फिर तब घर भर मिलकर बाजा- 
रमें ढोकर बेचने के लिये छेजाते हैं सो क्‍यों ?, क्या इससे अच्छा 
और धमयुक्त मा जीवन निर्वाह करनेका दूसरा कोई नहीं है !। ऐसा 
चित्त उत्पन्न होतेही उसने अपने सिरपरकी सारी मछलियोंको 
फिर गंगामें धीरेसे छोड़ दिया और घर चला आया । घरवाढोंने 
देखा कि रोज तो मछलियाँ बेच कर रातको ये आया करते थे आज 
इतना सवेरे कैसे आ पहुंचे ! उनलोगों के पूछने पर जाढ॒जीवीने कहा 
कि “ आज मुझे राजाके दूतोंने एक जशर्फी प्रदान की है । मैंने 
सोचा कि अब क्यों इन बविचारी मछलियोंकों मारुं)। चलो राज- 
महलके पास रह कर कोई ऐसा काम करूं जिससे धम पूवेक जीवन 
निर्वाह हो । ”” उसके घरवालोंने भी अशर्फॉकों देख कर बड़ा आनन्द 
मनाया और सबके जीमें उस धर्मके द्वारा पैदा किये हुए धनने धार्मिक 
भाव उत्पन्न करदिया | उन छोगोंने निश्चय किया कि अबसे 
हमलोग कोई भी मछलियों नहीं मारेंगे और सब मिलकर कोई 
काम ऐसा करेंगे जिसमें पाप न हो । गुप्तचरोने यह लीला 
देख कर बड़ा आश्चर्य माना । और आकर राजासे यह दइृत्तान्त 
सुनाया । राजामी दोनों अशर्फियोंके परिणामकों सुनकर आश्चर्य में 
पड़गये और सब छोगोंके जीमें उस दिनसे यह बात हृढ़ रूपसे 
बैठ गयी कि धर्मका पैसा अधर्म में और अधर्मका धन कभी प्ममें 
नहीं रूगता । ट 

इस दृष्टन्तसे आपलोग समझ गये होंगे ।कि न्‍्यायसम्पन्न द्वव्य 
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ही धमकायमे रूगता है| अतएव न्यायसंपन्‍न द्रव्य ही अथे नामका 
पुरुषाथे कहा जाता है । ;॒ 

बस इतना कहकर अब में “ काम ? नाम के तीसरे पुरुषाथ 
की ओर पाठकोंका ध्यान आकार्षित करना चाहता हू । 

प्रथम कामका सामान्य लक्षण इस तरह है- “ आभिमानिक- 
रंसानुविद्धा सर्वेन्द्रिपप्रीति! काम। ”” अथात्‌ इच्छित रसयुक्त सब 
इन्द्रियोमे ग्रीति होना काम कहलाता है । शाखकारोंने कामके दो 
भेद कहें हैं, १ भोग और २ उपभोग । जो वस्तुएं एकही वार भोग 
में आती हैं वे भोग और जो अनेक वार भोगम आती हैं उन्हें उप- 
भोग कहा जाता है । वह भोगोपभोग यदि शाखकी मर्यादाके अनुसार 
सेवन किया जाय तो उसे काम.कहते हैं | यदि उसका अनीति- 
पूवेक सेवन किया जाय तो वह भोग नहीं कुमोग और .उपमोग 
नहीं बल्कि कुत्सित उपभोग है । जैसे घमेशासतर में मृहस्थों के लिये 
ख़दारासन्तोष दिखलाया हुआ है, उसमें भी कितने ही आवश्यक 
समयोंके लिये ब्रह्मचथ पालन करनेका उपदेश किया गया है । जैसे 
एक पक्षमं अथोत्‌ हर एक पन्द्रह दिनमें पांच तिथियोंको त्रह्मचये 
अवश्य पालन करना चाहिये | यह वात केवल जनशाखरोंमं ही नहीं है 
किन्तु पुराणोंमे भी इसका प्रतिपादन किया गया है। यहां पर 
में इतना कहना चाहता हूँ कि यदि ग्रहत्ल छोग शाख्मयादाक्रे 
अनुसार काम नामक पुरुषायेको सेवन करें तो निश्चय से उनकी 
सनन्‍्तति शक्तिमान्‌ू हो । जो पुरुष अपनी ख्रीको छोड़कर दूसरी 
पर मन चलाता है वह अपनी ख्रीकों आपहीं नष्ट करता है । क्योंकि 
ख्ियोंकों पुरुषकी अपेक्षा आठशुना अधिक काम .होता है निसपर 
भी उन्हें पतिब्रतधर्मका पालन ,करनेको वाध्य होना पड़ता है । 
इसलिये कुलख्रियां अपने कुछोंकी मर्यादाकी रक्षा करनेका प्रयत्न 
करता हैं लेकिन बंडे शोककी वात है कि पुरुष छोग रज्जा कों 
छोड़ स्वदारासन्तोषको जलाज्जलि दे .देते हैं। मैंने ऐसे कितनेही 
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पुरुषोंको देखा है जो अन्य ख्ियोंकों रखनेसे अपनेमें ज्यादा पुरुषार्थ 
मानते हैं। वेसे हतमाग्य पुरुषोंकी समझना चाहिये कि यह मेथुन- 
संज्ञा चोरासी लाख योनिके सभी जीवोंमें है | राजासे लेकर रंक तक 
सभी जीव विषयासक्त हैं किन्तु जो उससे दूर रहे वही वास्ताविक महात्मा 
है । इसलिये जो पुरुष शाखमयोदानुसार और लौकैक रूढ़िको 
ध्यान रख कर संसारका व्यवहार चलाता है वही पुरुष वास्तव 
में 'काम नामक पुरुषाथेक्रो साधन करनेवाछ्ा कहा जा सकता है । 

पूर्वोक्त तीनों पुरुषार्थेसि रहित जिस पुरुषके दिन व्यतीत 
होतेंहें उसकी यचपि सांस तो आती जाती है किन्तु वह मरेहुएके 
तुल्य है जैसे लहारकी धौंकनी । 

यत:-- 

& य्स्य त्रिवर्गशून्यानि दिनान्यायान्ति यान्ति च | 

स लोहकारभस्लेव श्वसन्नपि न जीवति ” ॥ १॥ 

इस इलोकका भावाथे ऊपरही कहाजाखुका है । अब में तीनों 
वर्गोकी परस्पर अविरुद्धतां दिखलानेका प्रयत्न करता हूँ । 

तीनों वर्गोंका साधन परस्पर अविरुद्ध रीतिसे करना चाहिये 
जिसमें किसी प्रकारकी आपत्ति न आवे । देखिये, केवल कामका: 
साधन करनेवाले पुरुषकी आयु शीघ्र ही सम्पूर्ण हा जाती है, जो लोग 
धर्म ओर धन (अर्थ) दो पुरुषार्थों का घात करनेसे क्षाणेक विपयके 
सुख में लब्ध होते हैं वे बनके हाथी की तरह केवल आपदाओंके 
स्थान होते हैं । जैसे बनका हाथी विषयके सुख में छुब्ध होकर 
हस्तिधातकोंके द्वारा फँँसकर महावेदनाओंका अनुभव करताहुआ 
मरणकों प्राप्त होता है, वेसेही कामासक्त पुरुष शरीर, धन और 
घमेका नाश 'करके दुर्गतिका भागी बनता है | इसलिये केवल 
कामकी सेवा करना कभी उचित नहीं है । अब देखिये केवल 
अर्थ को सेवन करनेवाला पुरुष धमे और काम इन दोनों पुरुषार्थों को 
उल्ंपन करनेके कारण बनके सिंहकी भौति-केवलक पापका भागी 
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होता है याने जेसे बनका सिंह हाथीको मार करके दूसरे वनके 
जीवों के वास्ते छोड़ देता है बेसेही छोभी जीव पाप कमे से इकट्ठे 
किये हुये द्वव्यकों मरण समय दूसरोंके स्वाधीन कर देता है और 
खये केवल पापका भागी बनता है | अतणव केवल अर्थकी सेवा 
करनी भी उचित नहीं है । अब कोई २ यह शंका कर सकते 
हैं कि केवल धमकी सेवा करनेमे क्या हानि हैं ? क्योंकि धर्म तो 
सबसे श्रेष्ठ है। उसके उत्तरमें यह समझना चाहिये कि यहां पर 
गृहस्थोंका अधिकार चलरहा है, ओर केवल धर्मसेवा करना साधु- 
ओंकाही धर्म है, ग्रहस्थोंका नहीं । अतएव केवल धमेसेवा भी 
गृहस्थोंके योग्य नहीं गिनी जाती | इसपर कोई २ यह मश्न करेंगे 
कि अर्थ और काम केवल दो पुरुषार्थों का सेवन करने में क्या दोष 
है ? उसका उत्तर यह है कि मूलभूत धमेका अनादर करनेवाले 
बीजभोजी किसान के कुटुम्बी जेसे आगामी कार में सुख के भागी 
नहीं होते किन्तु दुःखपरंपरा को ही प्राप्त करते हैं. वैसेही धर्मका 
नाश करके केवछ अथ और काम की सेवा करनेवाले कदापि सुखी 
नहीं होते । अब कोई २ यह भी पूछ सकते हैं कि धमें और काम 
दोनों की सेवा करने में तो कोई दोष नहीं है !, क्योंकि धर्म करनेवारा 
परलोक में खगोदि सुख का अनुभव करता हैं और काम में इहलोक 
संबन्धी मोगसंयोग मिलते हैं। ऐसा विचार करने वाले पुरुष को समझना- 
चाहिये [कि विना अथे (द्रव्य) के कोई पुरुष दोनों का साधन नहीं कर 
सकेगा । द्वव्यकोी कर्ज लेकर धरम और काम की आराधना करेगा तो 
देनदार हो जायगा । और अन्तमें कैद होजाने का समय जआवेगा | 
अतएव मारूम होता है कि धर्म और काम केवल इन दोही पुरुषार्थेके 
सेवन करनेमें क्षति है । अब कोई २ ऐसा कहेंगे कि धर्म और अथे 
इन्हीं दो पुरुषार्थोके सेवन में क्या दोष है? क्योकि इनके साधनमें 
ऊपर लिखीहुईं अइचने तो नहीं आती । इसलिये अथे पुरुषाथसे द्वव्य 
इकट्ठा करके घमेका साधन करेंगे। ”” लेकिन सुनिये ! गृहस्थोंका ध् है. 
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कि संसार के व्यवहारोंकों नीतिपूवंक चलावे | अगर वैसा नहीं होगा 
तो गृहस्थधर्मका अभाव हो जायगा और गाहेस्थ्याभावसे संसार नहीं 
चलेगा | तथा साथही साथ यह भी ध्यान में रहना चाहिये कि १ 
तादात्विक २ मूलहर और ३ कदर्य ये तीन प्रकार के पुरुष भी होते हैं। 
इनमें तादात्विक उसे कहते हैं जो कुछ भी विचार न करके पायेहुए 
द्रव्यका अपव्यय करता हो । और मूलहर उसे कहते हैं जो वापदादे के 
पेदा किये हुए द्वव्यको अन्याय पूर्वक मक्षण करता हो | तथा जो 
आत्मा तथा सेवर्कों को दुःख दे २ कर द्रव्य इकट्ठा करता है और 
उसे किसी काम में. व्यय नहीं करता वह कदये कहा जाता है । तथा 
इन तीन पुरुषों में धमे, अथे और काम की अन्योन्य बाधा होसकती 
है जैसे तादाविक और मूलहर का अर्थ नाशहोने से धम और काम खय्य॑ 
नष्ट होजाते हैं इसलिये कल्याण भी नही होता और क॒द॒य पुरुष के संग्रह 
किये हुए अर्थ के मालिक राजा, हिस्सेदार तथा चोर ही होते हैं इसलिये 
वह धर्म और काम का हेतु नहीं होता है अतएव धमे, अथे और काम इन 
तीनों ही पुरुषा्थोंकी समयोचित रीतिसे परस्पर अविरुद्ध आराधना करनी 
उचित है । कदाचित्‌ देव योगसे किसी पुरुषाथेकी हानिका संभव हो 
तो उत्तरोत्तर हानि होने पर पृ्वह्यानिकी रक्षा करनी चाहिये । जसे 
किसी पुरुषकी बृद्धावस्था अथवा निधेन ओर रोगी हो जाने की दशामें 
ख्रीकी मत्यु हुई तो कामकी हानि हुईं तो उस समय घम्रें ओर अर्थ 
को भी नष्ट नहीं करना चाहिये।धम और अथे यदि निराबाघ है तो 
अवश्य काम पुरुषाथेकी पुनः प्राप्ति होनेकी संभावना है । कदा- 
चित्‌ अर्थ ओर काम दोनों की हानि हो जाय तो धर्मकी रक्षा करनी 
चाहिये क्योंकि धमे ही अथे, काम और मोक्षका कारण है । 

यतः-- 

#(अथः कामश्र मोक्षश्र प्रवतेन्ते यतस्रयः । 

स श्रीधमः कर्थ न स्थात्‌ करणीयः सतां उणाम!?॥१॥ 
भावाथे>अथे, काम और मोक्ष ये: तीनोंही जिस घ्मके द्वारा 
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प्राप्त होते हैं वह धर्म सत्पुरुषोंके करने योग्य केसे नहीं है : | 
और भी देखलीजिये, सूक्तमुक्तावलीमें क्या लिखा है- 
& पत्रिवगंससाधनमन्तरेण पशोरिवायुविफर्ल नरस्य | 

तत्रापि धर्म वर ददन्ति न त॑ बिना यद्भवतोज्थेकामी ” ॥१॥ 

भावारथे-तीन वर्गेके साधन विना मनुष्यका जीवन भी पशु- 
आओंकी तरह निष्फल है | और इन तीनों वर्गों में भी धम ओष्ठतर है। 
ऐसा सज्जनछोग कहते हैं क्योंकि धर्मके विना अथे और काम होही 
नहीं सकते । अतणुव काम और अथ नष्ट होनेपर भी धमेको 
कभी नहीं छोड़ना चाहिये । पाठकी ! अब प्रसंगवश आप- 
छोगोंको आत्मकल्याणमें उपयोगी और सदाके लिये स्मरण रखने- 
योग्य एक कवि की की हुई उत्प्रेक्षा यहॉपर दिखलाता हैं । 
आप छोगोंको अनुभव होगा कि प्रायःसभी लिखनेवाले लिख चुकने 
पर छेखनीको अपने कान पर रखलेते हैं। उसका हेतु एक कविने 
एक इलोक द्वारा यों दिखलाया हैः- 

“साधुभ्यः साधु दान रिपुजनसुहृदां चोपकार कुरु त्व 
सोजन्यं वन्धुवर्ग निजहितमुुचित ख्वामिकाये यथायेम्‌ । 
श्रोत्रे ते तथ्यमेतत्‌ कथयाति सतर्त ेखनी भाग्यशालिन ! 

नो चेन्रष्टेडधिकारे मम मुखसहर्श तावकास्यं भवेद्धि ” ॥१॥ 
भावाथे-लेखनी कान में कहती है कि हे भाग्यशालिन! मैं ऐसे वेसे 
मनुष्यके हाथमे नहीं आती हूँ। जिसने पूवे में थोड़ासा भी ज्ञानावरणीय 
कम क्षय किया है उसीके हाथमें आती हैँ । तू मेरा खामी है अतएव मैं 
तेरे कानमें सच्ची २ बातें कहती हूँ सुन छे- साधु जनोंको दान दे, 
शत्रु मित्र दोनोंहीका उपकार कर, बन्धुवर्ग में खुननता रख और 
अपना उचित कर ले, तथा खामीका काये यथार्थ रूपसे कर। यदि मेरी 
इस हितशिक्षाका अनादर करेगा तो जब तेरा अधिकार नष्ट हो 
जायगा तब जैसा मेरा मुख है वैसाही तेरामी हो जायगा । अथात्‌ 
सैंने जिस तरह नाक कठायी और मुँह काला किया है उसी तरह 
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तेरी भी नाक कटेगी ओर मुँह काला होगा । 

प्रिय पाठकोी | ऊपर के छोक के शब्दों पर आप छोगोने अंच्छी 
तरह ध्यान दिया होगा और आप सब समझ भी गंये होंगे, ठौ मी दो 
एक शब्दों की व्याझ्या करदेना में अनुचित नहीं समझता हूँ। “शत्रु 
और मित्र का उपकार करना” इसी में तत्त्वमरा हुआ है क्योंकि मित्र 


के उपकार करने में कोई आश्चये नहीं है | देखिये मित्रका उपकार' 


प्रेम भाव से होता है और शब्बुका उपकार समभाव से होता है। 
समभाव रखनेवाला पुरुष जगत्‌ में कदाचित्‌ ही दृष्टिगोचर होता है। 
मन्त्रादि की शक्ति से शिल्य आदि को आकाश में निराधार रखनेवाले 


सैकड़ों मनुष्य होते हैं, नाम के लिये लाखों रुपये पानी के तरह 


चहादेने दाले बहुतेरे दिखाई देते हैं. और युद्ध में खामीकी जय के 
लिये प्राण देनेवाले लाखों आदमी मौजूद हैं किन्तु शत्रु मित्रपर 
समभाव रखनेदाले दो चार आदमी भी मिलने कठिन हैं | यतः- 
# हह्यन्ते बहवः कलासु कुशलास्ते च स्फुरत्कीतेये 
स्वेख॑ वितरन्ति ये तृणमिव क्षुद्रेरपि प्रा्थिताः | 
धीरास्तेडपि च॒ ये त्यजन्ति झ्टिति प्राणान्‌ कृते खापिनो 
दित्रास्ते तु नरा मन समरसं येषां सुहृद्रेरिणोः ” ॥१॥ 
इस छोक का भावार्थ ऊपर ही लिखा जा चुका है अतएव पिष्ट- 
पेषण उचित नहीं माढूम पडता । 
अब पहले छोक में “ सोजन्य वन्धुवर्ग ” इस वाक्य की ओर 
ध्यान दीजिये । यहाँ वन्धुशव्दका अथे आप लछोग यह न समझलें कि 
एक माता. के दो चार पुत्र हों वेही बन्धु कहे जाते हैं। ऐसा समझना 
ठीक नहीं है क्योंकि इस तरह से अथेका संकोच हो जायगा मैं यह 
कहता हूं कि इस मारतभामि में जो २ मनुष्य उत्पन्न हुए हैं वे सभी 
हमारे बन्धु हैं | ऐसा समझकर उन सभी से सुजनता .और प्रेममाव 
रक्‍्खो; भिन्‍नता से भले रहो लेकिन विरोध का सवेथा त्याग' करोई 
स्पर्धा भले रक्खों पर ईष्यी को कभी अपने पास फटकने मत दो [ 
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आंपलोग देखते ही हैं क्या इतरदेशों में मिन्‍नता नहीं है ! ढैकिन 
वे छोग विरुद्धभाव को छोड़कर किस प्रकार खतनत्र राज्य चला रहे हैं। 
उसी तरह जब आप लछोगोमें से भी विरुद्धता नष्ट हो जायगी | तभी 
आप खराज्य के भोकता बन सकेंगे । अन्याय अनीति और अनारकिस्से 
की तरह घातकपने से स्वराज्य के भागी बनना तो दूर रहा पत्युत 
राज्यविद्रोही बनकर नीतिशाखर और धर्मशास्त्र की मर्यादा का त्याग करने 
के कारण प्रायश्वित्त के भागी वनोगे | इस भांति नीति शाख्र कहता 
है । योगशासत्र में मी कहा है कि- “ अवणवादों न क्वापि 
राजादिषु विशेषतः ” भावाथः- किसीका अवणवाद अथौत्‌ निन्‍्दा 
नहीं करनी चाहिये; राजादिकों की तो कदापि नहीं करनी चाहिये। 
उसी प्रकार मैं कलिकाल्सव॑ज्ञ श्रीहेमचन्द्राचाये की पृव्वोक्त हित- 
शिक्षा को निरन्तर हृदय में रखने की आपलोगों से प्राथेना करता हैं । 
धर्मशासतरों में भी “राजाधिपानां शान्तिर्भवतु” इत्यादि महावाक्य . 
दृष्टिगोचर होते हैं । उसका मूल कारण अगर देखा जाय तो अवश्य 
ऐसा प्रतिमास होगा कि राजाधिपों को शान्ति होगी तो मांडलिक 
राजाओं की भी शान्ति होगी, मांडलिक राजाओं की शान्ति होने से प्रजा 
को भी शान्ति होगी और प्रजाओं की शान्ति से धमेसाधकों को भी 
शान्ति होने का संभव है अथीत्‌ जब दुनियां को शान्ति होगी तब तो एक 
को भी शान्ति होगी। आप लोग समझ सकते हैं कि दूसरे की अशा- 
न्ति के समय में अगर कोई पुरुष शान्ति का आस्वाद लेना चाहे तो 
कदापि मिलनेवाला नहीं है| इस लिये मेरी यह शिक्षा है कि अन्याय ' 
अनीति और घातकीभाव को छोड कर अपने २ उद्यम में ग जाओगे 
तो अवश्य ही देश के साथ आप छोगों का वास्तविक वन्धुमाव 
उत्पन्न होगा और छेखनी की उपयुक्त हितशिक्षा भी सफल होगी । 
.पाठको | अब मैं पुरुषाथे के चोथे और सब्च से. गहन विषय 
“मोक्ष ” नामक पृरुषाथे की व्याख्या सरल शब्दों में आपलोगों के . 
हृदयंगम कराने की वेश करूँगा। सुहृहण | आपलोग समझते ही हैं 
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कि इस संसार में सब जीवों के व्यवसाय अछूग अछुग हैं, जाति 
मिन्न २ है, बुद्धि भी भिन्न २ है और शारीरिक संपत्ति भी भिन्नही भिन्न 
माद्म होती है। तथापि लक्ष्य सब का द्व॒व्योपाजन करने का ही है । 
कमोीनुसार राम मिलता है | इसी प्रकार पड़दशन के अनुयायिजनों 
की क्रिया मिन्न है। वणधम और जाश्रमधम भी मिन्न भिन्न हैं । 
कल्पनाओं, शासत्रादि तत्त्वचिन्तना ओर आत्मसम्बन्धी ज्ञान-प्रणाली 
भिन्न भिन्‍न देखते हैं तथापि मोक्षबिन्दुपर सब का रक्ष्य है | 
कितने बिचारे विश्वाससे मोक्षके लिये प्रथल करनेपर संसार में गिर. 
पड़ते हैं| जैसे किसी पुरुषको मिर्जापुर से काशी जाना है टिकट भी 
काशीही का लिया है किन्तु किसी धू्त से बहकाया हुआ अथवा 
अपने मतिश्रम से वह इलाहाबाद की देन में जा बैठा । तदनन्तर 
उसको किसी सज्जन से भेंट हुई उसने पूछा “ भाई ! कहाँ जाते 
हो ! ” उसने कहा, “ में बनारस जाता हूँ ” सज्जनपुरुष ने फिर 
कहा, “ भाई यह देन तो काशी नहीं, इलाहाबाद-जाती है । ” 
तव उस भद्गपुरुष ने कहा, “ देखिये, मेरे पास काशी का टिकट 
है तो में इलाहवाद कैसे जाऊँगा ? ” बात ही बात में गाड़ी स्टेशन 
पर आलगी । टिकट इलाहाबाद का नहीं पाकर टिकटवाले ने उसे 
पकड़ छिया | दूना किराया देकर पिण्ड छूटा | फिर छोटे | उसी 
प्रकार कितनेही विचारे भद्गपुरुष मुक्तिनगरी के अभिलाषी होकर दान, 
शील, तप और भाव आदि रूप टिकट लेकर रवाना होते हैं। इतने 
में जडवादी नासिकों का समागम होने से वे श्रद्धा को नष्ट करे 
उन्मार्ग में चले जाते हैं | दानादिरूप टिकट होनेपर बिचारे मुक्तिके 
अमसे दुरगति नगरी का राखा पकड़ते हैं | इतने में कोई अन्य पुरुष 
उनसे पूछता है भाई ! ऐसे कृत्य क्यों करते हो! तब जवाब मिलता 
है कि मुक्ति के लिये | तब वह भव्य कहता है, ऐसे घर्म विरुद्ध छृत्यं 
से तो मुक्ति नहीं मिलती है | उसके जवाब में वह आन्त पुरुष कहता 
है कि सच्चा मार्ग मेराही है क्योंकि आलज्ञान, पुण्य, पाप, नरक, 
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खगे, घमं तथा अधमोदि माननेवाले के मनमें अनेक झगड़े होतेही हैं 
और जहाँ झगड़े होते हैं वहां रागद्वेप होते हैं । रागद्वेषवाले पुरुषों 
को सुक्ति का मागे नहीं मिलता है ओर हमारे सिद्धान्त में आत्मादि 
पूर्वोक्त वस्तुओंका अभाव होने से झगड़ों का भी अभाव है झगड़े 
नहीं है तो रागद्वेष का भी अभाव हुआ, रागह्वेप का अमाव होनेसे 
मुक्ति खतःसिद्ध दृष्टि में आती है। ऐसी असत्कल्पनारूप जाल 
में फँस कर कितने ही जीव मुक्तिमार्ग को भूल कर दुर्गति के मार्ग 
पर जाते हुए दिखाई पड़ते हैं | आपलोग समझिये कि जिसके मतमें 
आत्मा पदाथे नहीं है उस मांगे में मुक्ति शब्द का व्यवहार करना 
खरअह्ञके समान है | महाशयो ! नोखिकों की युकक्‍्ति अ्रवल होने 
'पर भी आत्तिकों को असर नहीं करती है किन्तु भद्विकप्राणियों को 
अवश्य धमम मार्मसे परिश्रष्ट कस्ती है । इसी कारण पड्दशनके 
अनुयायिपुरुषोंने आत्मसिद्धि के लिये अनेक युक्तिप्रयुक्तियाँ दी 
हैं। में पहलेही कह चुका हूँ कि सभी दर्शनकारोंने मुक्तित की सत्ता 
स्वीकार तो की है। किन्तु मुक्ति के मार्ग मिन्‍न २दिखिलाये हैं ततः कितने 
'मुमुक्षुजन स्वचुद्धि के अनुसार अर्थ करके एक दूसरे से अलग हो 
कर संच्चे मांगे की निन्दा करनेका अथोत्‌ खण्डन करनेका काम अपने 
हाथ में लेकर तत्त्वज्ञान से विमुख रहते हैं। इस बातका हमारे 
मनमें निरन्तर खेद बना रहता है ओर इसी से उस खेद को दूर 
करने ही के लिये हमने इस प्रकार आप लोगों के ऊपर अपने 
विचार प्रकट करने आरंभ किये हैं । ऐसा करने से यद्यपि आफ 
लोग अन्यघधम में श्रद्धावान्‌ होने के कारण अथवा और ही किसी 
कारण से हमारी युक्तियों को नहीं मानेंगे तथापि हमारे मनका खेद 
किसी अश में अवश्यही कम होगा क्योंकि जिस मनुष्य की भावना 
शुभ होती है उसको शास्रकारोंने लाम ही बतलाया है। इसी न्यायका 
अवरम्बन करके मैं मुक्ति के प्रतिपादन में अग्रसर होता हूँ। 

मुक्ति शब्द की सामान्य व्युपात्ति इस तरह है “ मुच्यते 
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कर्मणेति मुक्ति” अर्थात्‌ कर्म से मुक्त होनेही का नाम मुक्ति है । 
आर मुक्त होने की इच्छा किस मनुप्य को नहीं होती किन्तु 
इच्छाके अनुसार काये होने में विरुद्धता आती है क्योंकि मुक्ति 
मांगे में रागद्वेपादि बिल्कुल नहीं है । लेकिन बड़े अफसोस के 
बात है कि अभागे जीबों के लिये मोह, सम्मोह, अतिमोह और 
महामोहरूपपवन, रागद्वेपरूप कण्टकों को छाकर मुक्ति के मार्ग 
में डाल देता है उससे बिचारे जीव पीछे छोट कर अपने स्थान में 
खड़े रहते हैं । 

सज्जन पाठकब॒न्दो ! मोह महाराजका प्रपश्च बहुतही विरक्षण 
है । जैसे धन, धान्य, पुत्र, पुत्री, कल्न्रादि का दुनियाँ में 
मोह होता है वैसेही धरम कमे का भी मोह होता है | जो मोह मनुप्य 
फो धमेनिमित्त पागल बनाकर असत्कल्पना में डाल कर दुगेतिकी 
ओर छे जाने में नहीं भूछता है। अतणव मुक्ति के अभिलापी जीवों 
को मोहके द्वारा उत्पन्न किये हुए ममत्व भावको त्याग कर पत्यहं 
अनभिनिवेशित वनना चाहिये- अथौत्‌ आग्रह को छोड कर सत्य 
पदार्थ का चिन्तन करना, रागह्वेष कम करना, पाप की भाँति पुण्य को 
भी त्याग करना, क्योंकि पुण्य पाप का जब सर्वथा क्षय होता है तब-ही 
वह केवल ज्ञानका अधिकारी होता है। वह जीव, ज्ञानावरणीय, 
दर्शनावरणीय, मोहनीय और अन्तराय कर्मको समूल नाश करता है । 
पश्चात्‌ आयुष कर्म,नाम कर्म, गोत्रकर्म और वेदनीय कम की जब सर्वथा 
निवृत्ति होती है तब सिद्ध बुद्ध, निरक्ञन, निराबाधादि विशेषणयुक्त होता 
है उसका सुख कैसा और कितना होता है सो कहने के लिये उपमानपदार्थ 
और प्रमाण नहीं होने से अनुपमेय अनन्त शब्द से प्रयोग करना 
पड़ता है। आपलोग जानते होंगे कि जगत्‌ में कितनेही पदार्थ वियमान 
हैं पर सदा अनुभव में आनेपर भी हम छोग उनके खादादि को नहीं 
समझ सकते हैं | जैसे घी को सब कोई खाता है उसका खाद सब 
कोई जानता है के सुन्दर हैःलेकिन वह खाद किसके जैसा है सो कोई 
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भी नहीं बतछा सकेगा । वस इस बात से आपलोग समझ गये होंगे कि 
जिसवस्तु का हम लोग रात दिन अनुभव करते हैं उसका स्वाद कहने 
को भी हम छोग असमर्थ हैं तो मोक्षरुखकी उपमा मुझे कोई नहीं मिली 
तो इसमें कोई आश्चर्य की वात नहीं है | वस इतनी भूमिका की 
भांति कहकर अब में प्रत्येक दशनकारों ने जो मिन्‍नर प्रकार से किन्तु 
तालय्ये में एक जैसे मुक्ति के स्वरूप दिखलाये हैं उनका दिग्दशन 
कराता हूँ । 
आप छोग जानते हैं. कि मुक्ति निरुपाधिक है तथापि मुक्ति 
के विषय में अनेक उपाधियां खड़ी होती हैं । वह भी हमारे मोहम- 
हाराज के साम्राज्य के सिवाय और कुछ भी नहीं है। मोहमहाराज 
का ज्येष्ठ पुत्र ' मिथ्याज्ञान ? मनुष्य के अन्तःकरण में प्रवेश करके 
स्वेच्छाचार से नयी २ कल्पनाओं को वनाकर विना जलके रण में 
इधर उघर दौडाता है । सन्माग के अक्षर घुणाक्षरन्याय से शब्द 
रचना रूप निकल जाते हैं ती भी अर्थ के समय जरूर अनर्थ को 
पैदा करता है । उसका दिग्दशन कराने के छिये मैं यहां पर मिन्नः 
भिन्न सिद्धान्तों को दिखाता हूँ। 
१ केचिद्ददान्ति गुरुवचने निश्रयों मोक्षमाग! । 
२ केचिद्ददन्ति गुणातीतवस्तुज्ञान मोक्षमागं! । 
३ केचिद्ददन्ति 3” साकारस्थ विनाशो5स्ति निराकारस्य 
शून्यतोभयपक्षविहीनवस्तुज्ञान मोक्षमागं। । 
४ केचिद्ददन्ति एकदेशस्य सिद्धान्तकथितमुक्तिविधार्न 
मोक्षमागं) । दा 
५ केचिद्दन्ति व्यापफसकलागमशा्रायेनिष्ठाचारकारणं, 
मोक्षमाग: । ह 
८ केचिद्वदन्ति मनःपव्रनमध्ये ध्यानधारणं मोक्षमागः । 
७ केचिद्ददन्ति महावाक्यविवरणं मोक्षमा्गं! |. 
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- € केचिद्व्दान्ति दृष्ठासष्टोभयज्ञानाभावो हि मोक्षमागे! । 
९ केचिद्ददन्ति अस्तिनास्तीत्युभयविरछूयों मोक्षमागं। । 
१० केचिद्ददन्ति सो5हं सो5हं सहजानन्दात्‌ समरसत्व॑ मोक्षमाग॥ 
११ केचिद्वदन्ति मोनाज़ीकाराद्धि मोक्षमागं! । 
१२ केचिद्वदन्ति खात्मानन्दवोधमयो मोफ्षमागः । 
१३ केचिद्वदन्ति नानातीथयात्राजपतपोदानबत्रतिर्मोक्षमागेः | 
इत्यादि मोक्षमार्ग शंकरस्वार्मीने अपने वज़सूचीनाम॑ के 
अ्न्थ में दिखलाये हैं | यह बात अन्य मत का खण्डन और अपने 
मत का मण्डन करने के आशय से छिखी हुई मार्म होती है 
परन्तु मेरा उद्देश्य केवल वस्तु स्वरूप का प्रतिपादन है अतएव 
अपने पूर्वोक्त कथनानुसार सर्ववादियों का अनेकान्त दृष्टि से अन्वेषण 
किया जाय तो सब कोई “सम्यगूदशनज्ञानचारित्राणि मोक्षमागेः/ 
इस बात पर आकर खड़े होंगे और वही सच्चा मोक्ष मार्ग है । 
अब क्रमशः मैं पहिले दिखलाये हुए मोक्ष मार्ग के भिन्‍न भिन्न 
स्वरूपों की समीक्षा करता हूँ:--- 

( १ ) प्रथम दशेनकारने जो गुरु वचन भे निश्चय रखने 
वाले को ही मोक्ष होना बतढाया है. । यह बात भनेकान्तदृष्टि से 
अयुक्त नहीं है क्योंकि यह बात सब मानते हैं कि गुरुके विना शान 
नहीं है । ज्ञान दर्शन दोनों अव्यभिचरित हैं और दशेन के विना 
चारित्र प्राप्ति का संभव भी मूँसे की ढेरीकी तरह व्यथ है। 

(२ ) द्वितीय दशेनकार जो शुणातीत वस्तुज्ञान को ही मोक्ष 
का मार्ग बतलाते हैं यह बात थोडी देर तक विचारने योग्य है | 
देखिये गुण तीन हैं १ सत्त्गगुण २ रजोगुण ३ तमोगुण और जिनका 
हमारे जैन छोग पौद्शलिक सुख, दुःख और- मोह के नाम से व्यवहार 
करते हैं | यहॉपर विचार करने का स्थान तो यही है कि गुणातीत 
कौन है! सर्वेदर्शी परमात्मा- उसका यथार्थ ज्ञान वही मोक्ष है । 
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इस प्रकारके कथन करनेवालों ने भी ज्ञान, दशेन, चारित्र का स्वीकार , 
किया है | यह बात सुस्पष्ट है| ज्ञान श्रद्धा अव्यभिचरित होती है | 
जहाँ ज्ञानश्रद्धा है वहाँ चारित्र तो अथोपत्ति से ही सिद्ध है । मानलों 
कि कदाचित्‌ द्रव्यचारित्र नहों तो भी भावचारित्र तो होनाही 
चाहिये | अतएव मूलस्थान पर इस मतवाले सी आकर खड़े रहेंगे | 
( ३ ) अब तीसरी कोटि जो साकार का नाश ओर निराकारं 
की शूज्यता इन दोनों पक्षोंसे अछग वस्तु के ज्ञान होने को मोक्ष 
बतलाती है उस सिद्धान्त का रहस्य में अन्वेषण करफे आपको बतलाता 
हूँ-- आपलोग समझते होंगे कि इस सिद्धान्त को मानने वाले क्रिस 
वर्ग के छोग हैं परन्तु इस दिखंलाने का काये मेरे शिर पर नहीं है 
क्योंकि खण्डन मण्डन की प्रणाली मुझको पसन्द नहीं है | मेरा 
उद्देश्य केवल यही दिखलानेका है कि सव दरशनों के अनुयायी 
१ ज्ञान २ दशेन और ३ चारित्र को तो अवश्यंही स्वीकार करते हैं । 
कंदाचित्‌ क्षयोपशम की विचित्रता से किंवा अन्यही किसी कारण से 
कोई कपीलकल्पित अथ करे तो उसंसे मुझे कोई हानि नहीं है पर 
माननेवाले ओर मनानेवाले को जो हानि पहुँचेगी वह अनिवार्य है| 
जड साकार वत्तुका नाश और जड निराकार वस्तु की शूज््यता रहित 
वस्तु का ज्ञान सो ठीक है। जड साकार वस्तु घटपटादि है, जड निरा- 
कार वस्तु आकाशास्तिकाय, धम्मोस्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, इत्यादि । 
अब प्रश्न उठता है कि इन सब वस्तुओं से मिन्‍न कोन है ! इसका 
उत्तर यह है कि सर्वज्ञ बीतराग भगवान्‌ और उसका यथार्थ ज्ञान 
वही मोक्ष । और ज्ञानके साथ श्रद्धा ओर चारित्र की अन्वयव्यति- 
रेकव्याप्ति में पहिलेही बतछा गया हैँ अतएव उसके सम्बन्ध में 
कुछ कहनेकी जरूरत नहीं है । अब मैं चोथे पक्ष की समीक्षा में 
प्रवृत्ति करता हँ-- 
. (४ ) चतुथ पक्ष कहता है कि एक देशिक सिद्धान्तं में 'दि- 
खलाया हुआ मुक्तिका विधान वही मोक्ष कहलाता है | देखिए उसका 


ब्रा 


( 3३ ) 


तात्पये इतना ही मात्र है कि एकदेशनिष्ठ सिद्धान्तकथित मोक्ष है 
उसकी साधना अर्थात्‌ धारणा तथा तत्संबन्धिनी चिन्ता ही मोक्ष 
फहलाती है | माल्म होता है कि यह पक्ष भी यथास्थित वस्तुखरूप * 
के ज्ञान को ही मुक्ति कहता है । यह बात उक्त कथन से सिद्ध 
होती है | जहाँ उसप्रकारका ज्ञान है चहां अवश्यही श्रद्धा किंवा 
दर्शन रहता है और जहां श्रद्धा है वहां चारित्र मी अवश्य है। और 
जहां वे तीनों ही हैं वहां तो मोक्ष अर्थ सिद्ध ही है। अब में पद्चम 
पक्षका अनुसन्धान करना आरम्म करता हूँ । 

(५ ) पद्नमपक्षीय महाशयोंका यह मत है कि सकक आगम 
के विचार में रहाहुआ व्यापक जो विचार है उसी की साधना कां 
न्ञाम मोक्ष है । पाठकवर्ग ! कथन तो ठीक है | जहां तत्तत्ञान में 
मोक्ष की बुद्धि है वहां विशेष झगडे का अवकाश नहीं रहता है । किन्तु 
चास्तविक तत्त्वज्ञान फिसको कहना चाहिये £ यह प्रइन तो बना ही 
रहता है । मैं इस प्रइन का संक्षेप में निराकरण करता हूँ । देखिए 
तत्त्वका यथार्थ अर्थ स्वरूप है, इसलिये तत्त्वज्ञानका अथ हुआ- 
स्वरूप का ज्ञान। यदि ऐसा प्रश्न उठे कि किसका स्वरूप ? तो उसका 
उत्तर यही है कि पदाथका । पदार्थ कितने हैं ? इसके सम्बन्ध में 
मेरा वक्तव्य बहुत है । किन्तु साधारणतः दोही पदाथों में सन्‍्तोष 
मान छेता हूँ, वे दो पदाथे जीव और अजीब हैं । बस इन्हीं दोनों में 
सब पदार्थों का समावेश किया जाय तो हो सकता है । अब छठे 
पक्षकी समालोचना पर आता हूँ- 

(६) छठे पक्षकी कोठी यह है कि मनरूपी पवन में ध्यानका धारण 
करना उसीका नाम मोक्ष है | इसी बात को, में शब्दान्तर में यों 
कह' सकता हैँ कि रागद्वेषरूपी पिशाचों के पन्नों से दूर रहकर शुद्ध- 
स्वरूप सिद्धपुरुषों को ध्यान द्वारा स्वगोचर करना- तद्गूप होना 
त्तथा अभेदज्ञान पेदा करना | ध्यानी मनुष्य ध्यान को स्वीकार करते हैं 


और उसे ही मोक्षका माय मानते हैं। ऐसे मतवाले भी प्रकारान्तर 
। 


( ३४ ) 


से रन, शान और चारित्रकी अग॒त्यता को पूरा २ मान देते हैं । 
यह बात सुस्पष्ट है । अब पाठकों को सप्तम पक्षकी समीक्षा करके 
दिखलाता हूँ । 

सप्तम पक्ष कहता है कि 'महावाक्यविवरणे मोक्ष यहाँ पर 
महावाक्य वे छोग किसको कहते हैं, और उसमें वे छोय कहाँ तक 
आन्त हैं यह में आप लोगों को आगे चलकर बतलाऊँगा, किन्तु यहां 
पर इतनाही कहता हैँ कि सप्तम पक्षवाले इस वातकी पूर्णरीतिसे खीकार 
करते हैं कि महावाक्य के विवरण में मोक्षमाग है | इस प्रकार 
महावाक्य के विवरण में मोक्ष को माननेवाला समूह प्रकारान्तर से 
मूलमार्ग की सीढ़ी पर किस प्रकार जारोहण करता है सो देखना चाहिये। 
उनलोगों के मतानुसार उनका महावाक्य “ सत्य ज्ञानमनन्ते 
व्रह्म ” इस तरह है । इसी महावाक्य को समझने का नाम 
मोक्ष प्रमाणित करते हैं । पूर्वोक्त महावाक्य में सत्यं, ज्ञानं, अनन्त, 
ब्रक्ष ये चार शब्द सुस्पष्ट हैं और बड़े रहस्य को सूचित करते हैं । 
प्ृथक्‌ २ अथे किया जाय तो सत्य का अथ अविनाशी, ज्ञान का 
अर्थ ज्ञानलरूप, अनन्त का अथे अखण्ड और ब्रह्म का अथ परिपूर्ण 
होता है । अब उन सब अर्थों को मिला दीजिये तो “अविनाशी, 
ज्ञानस्वरूप, अखण्ड और परिपूर्ण वस्तु के ज्ञान से मोक्ष होता है” 
ऐसी ध्वनि अवश्य निकलेगी | संक्षेपतः, अविनाशी, ज्ञानस्वरूप यदि 
फोई वस्तु है तो वह परमात्मा दी है। परमात्मा का सम्यगज्ञान, यही 
सम्यगृदरन है उनके साथ ज्ञान तो सिद्ध ही है। यह बात तो में 
पहलेही कह आया हूँ। जब सम्यगूदशेन और सम्यगज्ञान की 
खिति निर्विवाद सिद्ध होती है तब तो चारित्र के लिये विशेष युक्ति 
प्रयुक्ति देने का कोई काम नहीं है। अब अष्टम पक्ष का दिगदशन 
फराता हूँ । 

प्रियपाठको | अष्टम पक्षवाला कहता हैकि ' दृष्ादह्ो भयज्ञानाभा- 
वो हि मोक्ष” निष्पक्षपात रीति से अब सुझे कहनेका अवसर दीजिये 


६. बे : 2) 


कि उपयुक्त सूत्रके ऊपर विश्वास रखनेवाल्ं की अथपद्धति और विचार* 
श्र्ुुला में तत्वाभास का थोड़ा ही दशन होता है । सूत्रकारने दृष्ट . 
और अदृष्ट दोनों ज्ञान के अभावको मोक्ष मान लिया, किन्तु वेसे 
भानने में स्वयं मोक्ष ही शूस्यरूप बन गया। उसका तो ज्ञान ही 
नहीं रहा । ऐसे माननेवालों को यदि शन्यवादी कहा जाय तो तो .भी 
फोई हानि नहीं माछम पडती है। उभयज्ञान के अभाव को मोक्ष 
माननेवाले पक्ष से मेरा केवल एक ही प्रश्न है कि मोक्षावस्था में 
जब ज्ञानमानने में नहीं आवेगा तब अन्य किस वस्तु का अवकाश 
मानोगे ! इसका उत्तर प्रायः यही मिलेगा कि “ कुछ नहीं ” | बस [. 
इन्हीं शब्दों से प्रकट दोता है कि तब तो मोक्ष भी फोई वंस्तु नहीं 
है। किन्तु नहीं ! मोक्ष है । वैसा तो वे छोग स्वीकार करते हैं । ऐसी 
अवस्था में में अपना कर्तव्य समझता हूँ कि पूर्वोक्त सूत्रका अथे 
करने में वे लोग कितनी भूछ करते हैं सो दिखछाने का प्रयत्न फरूँ। 
सूत्रका अर्थ इस प्रकार करने से मोक्षमागे निर्विवाद सिद्ध होगा। 
सुनिये- दृष्टका अर्थ सांव्यवहारिकप्रत्यक्ष, और अद्ृष्ट याने परोक्ष; 
दोनों प्रकार के ज्ञान फा अभाव यही मोक्ष है । अब तो यह निश्चय 
है कि इस प्रकार के ज्ञान का प्रयोजन केवर्कुज्ञानियों की स्थिति में 
नहीं होता है क्योंकि शञानी दी फेवल मोक्षगामी हैं यह तो निःसंशय 
है। जबतक केवलज्ञानकी प्राप्ति नहीं होती है तमी तक छक्नस भाव 
रहता है । छम्मस्थभावमें सांव्यवह्यारिक प्रत्यक्ष और परोक्ष उभयज्ञानकी 
विशेष आवश्यकता है। दोनों प्रकार के ज्ञानके निश्चय को सम्यक्‌- 
त्व कहते हैं । सम्यकृत्वके साथ सम्यगूज्ञान अव्यभिचरित होता है। 
और सम्यगज्ञानके साथ ही चारित्र का अविष्वगूभाव में पहले ही 
निर्णीत कर चुका हूँ | बस अब यहाँ पर ऐसे निणेय पर भाने में 
फोई दोष नहीं मालद्म होता कि दृष्टइृष्टोमयज्ञानाभावको मोक्ष 
माननेवाछे वादी छोगोंने अपनी अज्ञानदशामें भी सम्यगृदशेनज्ञान- 
चारित्ररूप मोक्षमागका स्वीकार तो अवश्यही किया है | 


( रे ) 


पाठको ! इन पूर्वोक्त आठ पक्षों की समाछोचना करने में मैंने 
आप लोगों को बहुत उलझ्ा रकखा, अभी और बहुत कुछ लिखना शेष 
है। आप छोग इन आठ पक्षों की समालोचना से अवश्य समझ गये 
होंगे कि सब पक्षवाले इधर उधर जाकर भी अन्त में “सम्यगदशेन- 
ज्ञानचारित्राणि मोक्षमागं/” इस महान्‌ वाक्य पर आकर खडे होते 
हैं अतएव मैंने शेष पक्षवालों की समाठोचना करनी छोड़ दी है । 

अब मोक्षमार्ग में जेसा विवाद है वैसाही मोक्ष के स्वरूप में भी 
विभिन्न मत हैं । मोक्ष के अस्तित्व में किसी आस्तिक को विवाद 
नहीं है । मांगे के भिन्न भिन्न भेदों को तो मैंने दिखछाया अब मैं 
मोक्ष के स्वरूप दिखलाने की कोशिंश करता हूँ । । 
१ खसमानाधिक रणदुःखप्राग भावासहह त्तिदुःखध्व॑सो हि मोक्ष: । 

*  ( नैयायिकाः ) 

भावार्थ-अपने अधिकरण में रहनेवाला और दुःखप्रागभाव के 
साथ नहीं रहनेवाला ऐसा जो दुःखध्वंस है, उसका नाम मोक्ष है। 
अथवा एकरविंशतिदुःखध्व॑सो हि मोक्षः | 
अथवा दुःखाल्यन्ताभावों हि मोक्ष) | हे 
२ परमानन्दमयपरमात्मनि जींवात्मरूयों हि मोक्ष) । 


(श्रिदृण्डिविश्षेषार 
३ अविद्यानिद्तो केवलस्य सुखज्ञानात्मकात्मनोज्वस्थान मोक्ष! | 
* ( वेदान्तिनः ) 
| पुरुषस्थ खरूपेणावस्थानं मोक्ष) । (सांख्या:) 
५ अनुषुवचित्तसंततिर्मोक्ष)। (बौद्धाः ) 
६ वीतरागजन्मादर्शेनात्‌ नित्यनिरतिशयसुखाविभावाद्‌ मोक्षः । 
;॒ हे हि € भाद्दा: 2 
७ कृत्लक्मक्षयों हि मोक्षः । ( जैनाः ) « 


हु पाठको | यहाँ पर अगर में विशेष विवेचना करूँगा तो आप . 
लोगों के हृदयादरश में ऐसा प्रतिभास होगा कवि हमछोगों का खण्डन 


है 


ह 
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करते हैं और जैनों का मण्डन करते हैं अतएव ऐसा नहीं करके भव्य 
जीवों को स्वयं विचार करने का अनुरोध करता हुआ समस्त कर्मों 
के नाश में भुक्ति माननेवाले जैनलोग फोन कौन कर्म , मानते हैं १ 
उनके नाम, भेद, बन्ध के कारण और नाश के कारण दिखलाऊँगा, 
तदनन्तर जीव स्वसत्ता को प्राप्त करके कौनसी स्थितिवाला होता है 
ओर कहाँ अवस्थान करता है फिर संसारी होता है या नहीं ; इसका 
स्वरूप वतढाऊँगा- आशा करता हैँ कि आपलोग बराबर ध्यान दे 
के पढ़ेंगे, मुझे इतना कहने दीजिए कि मैं जो बात कहना चाहता 
हैं सो बात वेद, पुराण, स्प्ृति आदि किसी में नहीं है-- केवल जैन 
तत्ववेत्ताओं ने परोक्ष पदार्थों को केवलज्ञानद्वारा प्रत्यक्ष करके भव्य- 
जीवों के हिताथे दिखलाये हैं- मे यहां जो बात कहंगा सो जैन 
बालक भी जानता है अतएव मेरे मन में गहन विषय नहीं है किन्तु 
आपकलोगों को अपरिचित होने से संकेतितशब्दों को सरल और सीधी 
रीति से समझाऊँगा । 

“क्रियते अनेन इति कर्म” अर्थात्‌ प्रमाद; कषाय, अविरति, योग 
और मिथ्यात्व इन पाँचसे कर्म बांधे जाते हैं-उन कर्मोंके मूल आठ भेद हैं, 
शानावरणीय, दशेनावरणीय, वेदनीय, मोह्नीय, आयुष्कर्म, नामकम, 
गोत्रकम॑ और अन्तरायकर्म | ये कमे संसारिजीव पर होते हैं और 
इसीसे ही संसार विचित्र माल्म होता है, कम की सत्ता हरएकद्शन- 
कारोंने स्वीकारकी है केवल नामान्तर (संज्ञान्तर) मात्र भेद है, जैसे कर्म 
प्रकृति, प्रारव्ध, संचित, माया, अविद्या और पश्चस्कन्धादि नामों से 
व्यवहार करते हैं | कम शुभाशुभ है और पुण्य पाप का कारण हैं, 
पुण्य पाप कर्म का कार्य है । प्रुण्य पाप स्वगे- नरक का कारण 'है 
स्वगे नरक पुण्य पाप का कार्य है | मूल आठ प्रकार के कर्मों के दो 
विभाग किये हुए हैं ! चार घाती, चार अघाती, इनमें से घातीकर्म 
सर्वेथा आत्मसत्ताको दबादेते हैं, ज्ञानावरणीय, दशेनावरणीय अन्तराय 
और मोहनीय ये चार घाती,कर्म कहे जाते हैं । इससे भिन्न चार 


( रे८ ) 


अघाती कहेजाते हैं | पूर्वोक्त चार घाती कर्मों का नाश सवेथा होता 
है तब जीवको केवछज्ञान होता है । और तब ही केवली गिना 
जाता है। जब शरीर को छोड करके जीव मोक्ष में जाता है तब दूसरें 
अधाती चार कमे- वेदनीय, आयुष, नाम, और गोत्र का नाश होता 
है उसी तरह आठ कर्मों के नाश होने से जीव मोक्षगामी गिना- 
जाता है । कभी भी जन्मजरा मरणादि दुःखका भागी नहीं होता है. 
अगर हो तो उसको मोक्ष प्राप्ति नहीं मानी जायगी। मोक्षगामी कभी 
संसारी नहीं होसकता जैसे दुग्ध हुआ बीज कदापि उगता नहीं है 
वैसेही जिसके कर्मरूप बीज जल गये हैं सो कदापि संसार 
में नहीं आता, अगर आजाय तो मोक्ष करपनारूप ही होजायगा 
& प्रयोजनमनुदिश्य मन्दो5षपि न प्रवत्तेते ” अथोत्‌ प्रयोजन 
सिवाय मन्द भी प्रवत्तेमान नहीं होता है, तो मोक्षणामी जीव को कौन 
प्रयोजन बाकी है कि प्रवर्तमान होजाय १ कोइ कहेगा कि दया का 
प्रयोजन है तौ मैं कहता हूँ कि दया इच्छाधीन होती है, इच्छा 
रागाधीन है, और राग द्वेप का सहचारिपना है तब तो भोक्षमें 
रागद्वेष होना चाहिये, और यह बात तो किसीको स्वीकार नहीं है, 
बस इतना प्रसज्ञेपात्त कह करके अब में कमे के कारण बतलाता हूँ- 

ज्ञान और ज्ञानी पर द्वेष करना, पढ़ानेवाले की निन्‍्दा करनी, 
ज्ञानके साधनों का नाश करना,ज्ञानी ओर ज्ञानकी अत्यन्त अवज्ञा करनी, 
और पढ़ने वालेको विष्न करनेसे ज्ञानावरणीय कर्मका और इसीतरह 
दशन के प्रति अनिष्ट आचरणादि दोषोंसे दशेनावरणीयकमका बन्ध 
होता है। दुःख, शोक संताप, आक्रन्दन, वध इत्यादि स्वयं करे अथवा 
परको करावे तथा उभय को उत्पन्न करे, उससे जीव अशातावेदनीय 
कर्म बांधता है । प्राणीमात्र की दया,. अनुकम्पादान, सरागसंयम, 
देशविरति, बालतप, जोग, क्षान्ति अन्तःकरणकी पवित्रतारूप शौच, 
देवपूजा और गुरुसेवा इत्यादि करनेवाला सातावेदनीय कम बांघता है। 
अब मोहनीय कमे के दर्शनमोहनीय और चारित्रमोहनीय एवं मुख्य 


( ३९ ) 
' दो भेद हैं इसके बन्धके कारण अछूग अलग बताता हूँ । 

सर्वेज्ञत्तिद्धि तथा देवोंका अपछाप करना, धांर्मिकपुरुषों में दोष 
निकालना, उन्मागेका उपदेश देना, अनती की पूजा करनी, अविचारित 
काये करना, और पूज्यगुवोदिकों का अपमान इत्यादि करनेवारू 
दर्शनमोहनीय कमे बांधता है | क्रोध मान माया छोभादि कपायोंके 
उदयसे पोद्लिकमावका तीम्र परिणाम करनेवाला चारित्र मोहनीयकर्म 
चांधता है| पाश्चवं आयुष कर्म के चार भेद हैं उसके बन्ध के कारण 
भिन्न भिन्न हैं सो दिखलाता हूँ । 

बहुत आरम्म, बहुत परिग्रह पश्चेन्द्रययध और मांस भो- 
जनादि करनेवाढा नरकायुपका बन्ध करता है, कपटभाव और 
आतेध्यानादिक करनेवारा तियश्चायु बांधता है, थोड़ा आरम्भ 
और थोड़ा परिश्रह करनेवाला, मृदु तथा सरलूस्वभावी जीव 
मनुष्यायु बांधता है | सरागसंयम, देशविराति असल्लमवाला, अकाम- 
निजेरा करनेवाला, बालतपस्वी देवायु बांधता हैं | शीर तथा बत- 
रहित जीव सब आयुष बांधनेका अधिकारी होता है जैसी बुद्धि होवे 
चैसा आयुष बाँधे | अब छठे नामकर्मके उदय से शरीरादि अवयव शुमा- 
शुभ मिलते हैं । उसके शुभ अशुभ थे दो भेद हैं उसके भी वन्ध कारण 
मित्र भिन्न हैं । मन वचन और काया के योग को अशुभ मागे में 
केजाने से, असत्य बोलने से अशुभ माम कर्म बांधा जाता है, उससे 
विपरीत वचन करने से शुभ नाम कम का बन्ध होता है | अब सातवां 
गोत्रकर्म है इसके दो भेद हैं (१) उत्तम गोत्र ओर (२) नीचगोत्र । 
इसमें प्रथम नीचगोत्र के कारण बताकर फिर उत्तम गोत्र के कारण 
बताऊँगा | परनिन्दा, आत्मस्तुति, परके सदूगुणों का आच्छादन 
करदेना, आत्मगुर्णों का प्रकाश करना, इससे नीचगोत्र बांधा 
जाता है | और उससे विपरीत व्तेनसे उत्तमगोत्रकर्म का बन्ध होता 
है। अब आठवें अन्तराय कमे के बन्धन के कारणों की व्याख्य। करके 
आप छोगों को दिखाता हूँ- | 


( ४० ) 


जिस वस्तु का अन्तराय करने में आवे उस चीजके नहीं मिलनेका 
फरमवन्ध होता है | दान, लाभ, भोग, उपभोग, और वचींये इन पाश्चों 
के अन्त में अन्तरायशठ्द छगाने से दावनान्तराय, छाभान्तराय, 
भोगान्तराय, उपसोगान्तसय और वीयोन्तराय कहे जाते हैं । 
यदि दानका अन्तराय किया हो तो घन ओर पात्र मिलने पर भी 
दान नहीं दिया जाता है, उसी तरह सबमे समझ लेना चाहिए | यहां 
पर बालजीवों को शक्ल होगी कि साधुछोग त्यागका उपदेश देकरके 
जीवोंकों भोग और उपभोगादि से निद्तत्त करते हैं तो अन्तराय 
कमे जरूर वांधते होंगे । इसके उत्तर में समझना चाहिये कि साधु 
छोग तुच्छ, विनश्वर, दुःखदायी, भोग, उपभोग को त्याग करा- 
फ्रके, अतुच्छ, अविनश्वर, अनेन्तसुखमय, वास्तविक मोगके भागी 
जीवों को बनाते हैं, जो बलात्कारसे प्राणिओंकी इच्छारहित, विष्न 
फर होता है सो ही अन्तराय कमे वांधता है । मुनिलोग तो 
अन्तराय कम के नाशक होनेसे हजारों जीवों को तुच्छ, 
विनश्वर, भोगसे मुक्त कराते हुए स्वयस्‌ , अन्तरायादि कर्मोका अन्त 
करके केवली होते हैं। “परिणाम से बन्ध और किया से कर्म” यह वाक्य 
चरावर विचार करने योग्य है । कर्मवन्ध के कारणों से जीव अलूम 
रहकरके यदि शान्तिपूवंक अनवद्य तप करे तो पूर्वोक्त अविशिष्ट 
कर्मों को नष्ट करके म्राक्ति नगर का निवासी अवश्य बने, ऐसा शास्तर- 
फार्रों का कथन है | कोई जादमी प्रश्न करे कि तप में 
अनवच्य विशेषण आपने दिया तो क्या सावद्य तप भी होता है ! 
जवाब में यह कह सकता हूँ कि जिस तप में अन्य जीवों को पीडा हो 
सो सावथ् तप कहा जाता है । जैसे पश्चाग्नितप, सेवालमोजन- 
त्तप, नीम्बका रस तथा पर्युषितान्नगोजन इत्यादिरूप नियम हैं कि 
जिसमे अनेक निरप्राधिजीवों की जान जाती है । इस भाँति नहीं 
करके आत्मकल्याणामिलाषी जीवों ने गरष्म ऋतु में तप्तशिरापर 
अथवा तपी हुईं बाहुका में यथाशक्ति आतापना ढेनी चाहिए | 
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हेमन्त ऋतु में वस्लों को छोड कर शीत को सहन करना चाहिए | 
वर्षो काल में यथाशक्ति आहारपाणी को न्यून करके गमनागमन 
क्रियांकी कम करना, इन्द्रियों का निम्नह, कपायोंका विजय, इत्यादि 
अनवच्य तप कहा जाता है। यह तप कर्मोके नाश करने में-समर्थ 
होता है। सावद्यतप पापमिश्र पुण्य को बढ़ाकरके स्वर्गांदिखुख को देता 
है। किन्तु परिणाम में संसार चक्रसे मुक्त नहीं करता है । 

सज्जनमहाशयों ! आप मुक्तिमार्ग का स्वरूप और मोक्षका 
स्वरूप अच्छी चाल से समझगये होंगे क्योंकि यह बात में पहलेही 
कहद्द चुका हूँ | अब मुझे एक बात याद आती है कि मोक्षगामी जौवों 
में कौन कौन गुण होते हैं ? सो संक्षेप में बताकर अन्त में में अपना 
वक्तव्य समाप्त करूँगा । 

जैन दशेन में मोक्षगामिजीवों में आठगुण माने गये हैं । 
जैनेतर मतवाले वे आठ गुण किस से होते हैं, उसके नाम भी 
क्वचित ही जानते होंगे। इस विषय को संक्षेप भें समझाने की को- 
शिश करूँ तो अयोग्य नहीं गिनी जायगी । उपरोक्त आठकर्म जिस 
समय॑ आत्मा पर थे तब हरएक कम ने ज्ञानादिगुणों को दबादिये 
थे जब इन कर्मों का समूल नाश हो गया तब वे शुण भी प्रयट 
हो जाते हैं | जैसे ज्ञानावरणीय कम का नाश होने से केवलज्ञान 
प्रगट होता है उससे सिद्धावस्था में भी स्वगुण का भोक्ता बनके अ- 
नन्‍्त ज्ञानवान्‌ सिद्ध गिने जाते हैं | वैसे ही दशेनावरणीय कर्मका 
नाश होने से अनन्तदशेनवाले सिद्ध माने जाते हैं । वेदनीय कर्मका 
नाश होने से वास्तविक अनन्तसुख के भोक्ता होते हैं, मोहनीय कर्म 
के नाश से अनन्तचारित्रवान्‌ सिद्ध गिनेजाते हैं, आयुष कर्म के नाश 
से अक्षयस्थितिक सिद्ध होते हैं । अन्तराय कम के क्षयसे अनन्त 
, वी्यबान सिद्ध हैं नाम और गोत्रकर्म के नाश होने से अमूर्त और अन- 
ध्तावगाहनवाले सिद्ध होते हैं । एवं आठगुणों में ज्ञान, दशन, 
चारित्र, वीर, सुखादिगुण मोक्ष में जैनलोग मानते हैं, नेया- 
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विक और वेशेपिकंदशनवालोंने इंश्वर में ज्ञान, कृति इच्छादि 
आठगुण माने हैं । किन्तु मोक्षगामी -जीव में ज्ञान सुखादि नहीं 
माने हैं केंवल दुःखात्यन्ताभाव ही माया. है । सांख्य में भी मोक्ष, में 
ज्ञान नहीं माना है, ज्ञान प्रकृति का गुण है म्रकृति के अभाव में 
मोक्ष माना है । वेदान्तमतवालो ने मोक्षावस्था में ज्ञाच- सुख माने 
हैं, भइमतवाले ने भी 'मोक्षावस्था में .सुख म्राना है.। बस 
संक्षेप में इतनीही समीक्षा करके कहता हूँ कि न्यायालोक नामक ग्रन्थ 
में महामहोपाध्याय श्रीमचशोविजय महाराजने नवीन पद्धति के अनुसार 
मोक्ष के विषय में संक्षेप में मी बहुत जच्छी रीति से विवेचन किया 
है, तंदुपरान्‍्त सम्मतितर्क, रत्नाकरावतारिकां, अनेकान्तजयपताकादि 
अन्यों में मुक्तिका स्वरूप दिखलाया हुआ है वहां से हमारे जिज्ञासु 
महाशयों को देखलेना चाहिये । 

प्रसज्ञानुसार यह कथन करने की आवश्यकता है कि जैनघर्मका 
स्वरूप नहीं जानने से नह नई कर्पनाओं को करके अयुक्त असदूभूत 
कलक्क देकर भक्विकप्राणियों को सन्मागे से तथा सत्योपदेश से वश्चित 
रखते हैं, इसलिये पुनः में पाठकमहोद्यों से कहता हूँ कि जेन उपदेश- 
को का उपदेश आपलोग वारंवार सुनिये, जैनधमेके शाञत्रों को 
देखिये। यदि गुण माढ्म हो तो स्वीकार करिये, गुण न मादम हो 
तो छोडदेना । वस इतनाही कहकर अब में अपना वक्तव्य समाप्त 
करता हैँ । हि 





प्रीयशाबिजयजैनेगन्थमाछा मां आजसुधी छपोइन 
प्रकाशित थएला ग्रन्थों नुं सूचीपन्न | 


>> /#६<.---- 
२, प्रमाणनयतत्वालोकाल्झर-मूल श्रीवादिदेवतुरि ०-८-० 
२, हेमलिड्ञानुशासन-श्रीहेमचन्द्रसूरि ०-५-० 
३, सिद्धहमशब्दानुशासन-लशघुवृत्तिसहित ३-०-० 


४. ग्रुवोवर्छि-मुनिसुन्द्रसूरिरचित बीजी आधृत्ति ०-४-० 
५, रत्ाकरावतारिका-वे परिच्छेद टि, पं. सहित. १-०-० 


६, [सिद्धहमशब्दानुशासन-सूलमात्र ह ०-७५-० 
७, स्तात्रसग्रह-भाग-१ बीजी आवृत्ति ०-६-० 
<, मुद्वितकुमुदचन्द्रभकरण-श्रावक यश्श्रन्द्रक्क.. ०-८-० 
९, स्तोत्रसंग्रह-भाग-२ बीजी आइत्ति ०-१२-० 
१०. क्रियारत्रसमुचय-श्रीगुणरल्स्‌[रिविरचित २-०-० 


११, श्रीसिद्हेमशब्दानुशासनसची जकारादि अनुक्रम ०-४-० 
१२. कविकल्पद्ुम-अ्रीहपेकुछलगणिरचित छोकबद्ध पातुपाठ ०-४-० 
१३, सम्पतितकांख्यप्रकरण- प्रथमखण्ड न्यायनोअछोकिक 
अन्थ, ओसिद्धसेनादेवाकर पिराचित ३-०-० 
!४, श्रीजगद्गुरुकाव्य-श्रीद्वीरविजयसूरि नुं चरित्र. ०-४-० 
'५, श्रीशालिभद्रचरित्र-टिप्पणसाहित पत्राकार १-४-० 
'६, श्रीपवे कथासंग्रह- प्रथममाग पत्राकार ७59४७ 
७, पददर्शनसमुचय-राजशेखरसूरिकृत बीजी आइति ०-४-० 
८. शीलदृतकाव्य-चारित्रसुन्द्रगणिकृृत बीजी आवृत्ति ०-४-० 
९, निर्भयभीमव्यायोग-श्रीरामचन्द्रसूरिक्ृत ०-४-० 
० श्रीशान्तिनाथचरित्र-श्रीमुनिभद्वसूरिविरचित. ३-०-० 
१. रज्नाकरावतारिका-रलप्रभाचार्यक्ृत परिच्छेद ३थी८ १-०-० 
१, 7. १-२ १-३-० 
| | संपूर्ण पाकुं पुंढु, ३-०-० 


ही रक्निणी-पत्राकार-उपदेशतथारसीककथाओ ३-०-७ 


श्र 


* ६ २...) 


न्यायाथंम"्जूपां-सिद्धहैमनीपरिमाषाओनी व्याख्या ३-००० 
गुरुगुणरत्नाकरकाव्य -लक्ष्मीसागरसूरिनों इतिहास ०-८- 


२४. विजयप्रशस्तिमहाकाव्य-सर्टाक-हेमविजवगणी . ७५-०-० 


२६ 


२९. 


गद्यपाण्डवच रित्र-पण्डित देवविजयजागेर्णाएं वनावेडं; घर्णु 
सरल अने बोधदायक छे. सामान्य संस्कृत जाणनाराओं, पण 
वांचननों सारो छाम मेलवी शक छे. वधारे खान्री अनुभवी करो 

किमतः मात्र, रु. ४-०-० 
मलिनाथमहाकाव्य-(पएुस्तकाकार वेमज पन्नाकारँ)आ महाकादय 
श्रीविनयचन्धसूरिए बनावलुं छे, जेमां मलिनाथरवामीना चरित्र 


. उपरान्त प्रासज्ञिक केटलीक रसिक कथाओं सरक संस्कृतमां 


नि 
0 


ड्रे२ 


कं 


१६ 
२, 

. दे 
“४५ 
८ 
) दर $ 
9 


आपवा्मा आवीछे, साधारण संस्कृत जाणनाराओं पण तेनो छाम 
लइई शर्क छे, क्रिमत ' ,. हैं-6-० 
स्याह्ादमञ्ज री- (पत्राकारे) आं पुस्तक केटलेक स्थव्ठे मंद्रित 
छे, तो पण अमे शुद्धता तेमजं अल्प मूल्यथी ते प्राप्त, थंई शक्के 
तेटछा सारू छपाव्युं छे किमत मात्र. . . .. (-6-० 
पाशखेनाथ चरित्र-भावदेवसूरिविरचितं-घणुंज रासिक तथा सरल 
छे, पुस्तकाकारे तथा पत्राकारे छोकषद्ध कीमत रु. ३-०-० 


>> चः--- ९-5. . 


शासत्रविशारद जनाचाये-श्रीविजयधर्मसूरिजी 


विराचत पुस्तका । 


-०«*>न6, (3७9:९*६०---+नब>««०5ं 


जेनतलदिगदशेन "(हिन्दी भाषा) ; ०-२-० 
जेनशिक्षादिगदशन 2) .. ०३-७० 
(गुजराती) ' / “०-२-०९ 

पुरुषाथदिगदशन (हिन्दी भाषा) ०-३-० 
आत्मोन्नतिादिगदर्शन. .(गुजराती)पोस्टेज, -. ०-०-६ 
अहिसादेग्द्शेन- (हिन्दी भाषा) 5. ३१४३-९७ 
| ह बंगला). -+  ०:४-० 


ठेकाना-शा. हंषंचन्द्र भूराभाई. :अंग्रेजीकोटी, बनारस सिटी... 


